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VAN FLETEREN, HOOGPOORT, 34, GENT 


Articuli 


HET GODSBESEF. (1) 


De psycho-analyse heeft lange tijd getracht godsdienst te doen 
doorgaan voor een psychologisch complex, dat gevaarlijk is voor het 
geestelijk evenwicht van de mens. De meest recente zoekers echter 
komen tot de vaststelling, dat niet de aanwezigheid, maar wél de af- 
wezigheid van godsdienst als abnormaal en als een bron van stoor- 

— nis in het psychische leven moet worden bestempeld. (2) 

Religie is bij geestelijk gezonde mensen even natuurlijk als hun 
verstand en hun vrijheid. Met het ontwaken en groeien van de rede- 
lijkheid ontwaakt en groeit steeds de gezonde godsdienstzin. Daarom 
isde godsdienst zo oud als de mens en zal hij slechts eindigen met het 
mensenras op aarde. De fundamentele religiositeit heeft in de loop 
der eeuwen aan vele en zeer verschillende godsdiensten het ontstaan 
gegeven. De fantasie heeft vaak de rede verdrongen en is meer dan 
eens aan de inspiratie, waaruit zij geboren werd, ontrouw geworden. 
Er zijn immers godsdienstvormen bekend, die, al zijn zij ontstaan uit 
ware godsdienstzin, in feite echte godsdienstigheid hebben onmogelijk 
gemaakt. Maar spijt de vele vergissingen, blijft steeds het zoeken naar 
„de waarheid levendig, zoals in de diepte van de oceaan de wateren 
onveranderd rustig blijven, ook wanneer aan de oppervlakte de golven 
voortdurend in beweging zijn 

De godsdienst is de mensen ingeboren. Niet omdat de gevoelens 
— van vrees b.v. en enthousiasme algemeen menselijk zijn, en omdat 
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(1) De meest gekende werken over uit onderwerp zijn: van protestantse zijde, 
R. Orro, Das Heilige, München, 1917, en Fr. Hemmer, Das Gebet, München, 1918; 
van katholieke zijde, R. Guarpin Vorschule «des Betens, Mainz, 1947 ; R. 
_Guarpinr, God, Tielt, 1951. — Met betrekking tot R. Orro, zie J. Geyser, Intellekt 
oder Gemüt? Eine philos. Studie über K. Ottos Buch « Das Heilige», De katholieke 
opvatting werd verwerkt in Le Sens de Dieu, Lettre Pastorale, 1948, van Kardinaal 
 Suhard; H. De Lusac, De la Connaissance de Dieu, Parijs, 1941. 
En 05 (2) ‘Aangaande deze kentering, zie o.a. H.C. Rümke, Karakter en Aanleg in 
ie: verband met het Ongeloof, Amsterdam, 1949 ; Maryse Cuorsy, Psychanalyse et 
he Catholicisme, Parijs, 1950 en F. De Hovre, Dr, V. FrankL, Vlaams Opvoedkundig 
Dae 1951, blz. 129-140, 


uit die sentimenten spontaan het religieuze «gevoel» ontwaakt, maar 
omdat de mens zich denkend openstelt voor de vragen, die de wereld 
hem ingeeft en voor de antwoorden, die de werkelijkheid hem sug- 
gereert. De mens staat met zijn verstand midden de realiteiten en hij 
zoekt te begrijpen, te verklaren. Wanneer de mens God vindt, als de 
uiteindelijke motivering van alle mysteries, die hem omgeven, dan is 
deze godskennis nochtans niet louter een conclusie uit een koude 
redenering. Godskennis is essentieel een «vrome» kennis, een weten 
van de geinteresseerde mens over bestaan en eigenschappen van «zijn 
God». Wanneer de mens zich later over dit religieus inzicht bezint, 
dan moet hij dat doen als een intellectualist, niet als een rationalist. 
Wie zichzelf beperkt tot zijn verstand alléén en God herleidt tot 
een puur begrip, kan God niet vinden. De rede is het denkvermogen 
van de «mens», die contact zoekt met de werkelijkheid van een 
levende» God. (1) 

In deze bijdrage willen wij de bestanddelen aangeven, waaruit 
het godsbeeld en de religieuze houding van de mens zijn opgebouwd. 
Deze elementen zijn reeds in elke gezonde godsdienst aanwezig. Het 
christendom heeft ze opgenomen en door bovennatuurlijke revelatie aange- 
vuld. De wijsbegeerte is in staat ze wetenschappelijk te verdedigen en toe 
te lichten. Wij schetsen ze hier enkel voor zover zij door de gods- 
dienst-psychologie werden belicht. 


1. — Het grondkenmerk van God bestaat hierin, dat Hij 
« Mysterium» is, Geheimnisvol. 

In elke godsdienst wordt de goddelijke Realiteit gedacht als horend 
tot een orde, die onze gewone categorieën van denken en zijn te 
boven gaat. Hij staat in een wereld, die voor ons ontoegankelijk blijft. 
God is God, en als zodanig is Hij in abscondito. Wel passen wij op 
Hem begrippen toe, die wij aan gekende, vertrouwde wezens ontleen- 
den : wij zeggen van God, dat Hij verstandig is, vrij, machtig, levend, 
maar dan beseffen wij dat die attributen niet in één lijn liggen met 
wat wij in onszelf en rondom ons vaststelden. God is wezenlijk trans- 
cendent, dit wil zeggen alles-overstijgend. Hij iseen Ens omnino sui 
generis. Enkel de steile weg der aualogie geeft ons enige toegang tot 
het verborgen mysterie. 


(1) Zie K L. Berron, Znleiding tot de Natuurlijke Godsdienstwetenschap 
(Philosophische Bibliotheek), Antwerpen. Nijmegen, 1948 ; (overvloedige bibliographie 
achteraan in dit werk); P. Orresar, S.J., Philosophie de la Religion, 2 vol, 
Leuven, Parijs, 1948 ; W. Goossens, Het wijsgeerig en het religieus Godsbegrip, in 


Tijdschrift voor Philosophie, 1943, 3-46. 
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Men zou echter té ver gaan, indien men beweerde dat men van 
Gods Wezen niet de minste rationele kennis kan verkrijgen. De waar- 
heid van God is niet a-rationeel, maar trans-rationeel. Het is ver- 
keerd te zeggen dat men God «helemaal niet» kent, maar het is juist 
dat men God «niet helemaal» kent. God is té groot dan dat wij 
Hem met de maat van ons begrijpen zouden vatten, zouden omvatten. 
De stralen van ons verstand kuvnen nooit de bodem van Gods diepte 
peilen, (zoals de lichtwerpers de nachten hoog doorpriemen, zonder 
ooit de duisternis tot op haar laatste randen te verhelderen). Daarom 
mag men spreken van een irrationeel moment in de godskennis, om- 
dat God verder reikt dan onze denkkracht, vermits Hij méér is dan 
een concept of een neutraal studieobject, en omdat de mens op zijn 
beurt méér is dan een vermogen om te redeneren, vermits hij leeft, 
voelt, streeft, en tot daden bekwaam is, De hele persoon van de mens 
treedt onverminkt voor het Aanschijn van: Degene, tot Wie hij zijn 
«Tu es Deus meus» stamelt. 

Wanneer wij ervaren dat God de «ineffabilis» is, de onnoembare, 
onbeschrijflijke, onbegrijpelijke, ondoorgrondelijke, bovenwereldse, trans- 
cendente, onbekende, verborgen God, dan begrijpen wij meteen dat 
Gods geheim alle geschapen begripsvermogen te boven gaat, dat Hij 
ondefiniëerbaar is, dit wil zeggen onbegrensbaar, onbepaalbaar, onher- 
leidbaar, omdat Hij alle maten, grenzen en perken te boven en te 
buiten gaat. Hij is alleen Zichzelf tot maatstat onvergelijkelijk. God is 
zo diep in ’t grondeloze licht gezeten, dat Hij nooit geheel duidelijk 
kan worden voor de mens. Een begrepen God zou geen God meer zijn. 
Hij is en blijft de «numineuze» donkere klaarte. Aangaande Zijn 
waarheid zal ons zoekend verstand, na ieder vinden, steeds nieuwe 
zoektochten aanvaarden, en uiteindelijk van Gods welwillendheid een 
openbaring verwachten, want alleen God weet wie God is, én hij aan 


wie God het bekend maken wil. 


Dit mysterie, waarmee God noodzakelijkerwijze gesluierd blijft en 
dat Hem tot een Theos agnotos maakt, plaatst Hem in de gedachten 
der mensen als een «vreemde», als verrassend, als mirum. Wie God 
nadert, nadert een wereld, die niet de zijne is, waar hij niet thuis 
is, een onbekende kracht schuilt in dit benauwend geheim. Over de 
mens, die God aanvaardt als een overstijgende realiteit, valt een soort 
van verstomming, van «stupor». Hij is «gegrepen», weet niet wat zeg- 


gen, onwennig van verwondering voor het «wondere», het eigen- 


aardige, het unieke van Gods goddelijkheid. 
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Deze ervaring heeft iets weg van de verwarrende vrees,-die mien ge- 
voelt bij een dode, die de andere» wereld is binnengegaan, of bij 


een spookverschijning, die uit een vreemde onbekendheid opduikt. En 


toch is deze stupor voor God geheel anders dan deze schrik, die ons 
verlamt en overmant. God is geen dode, geen engel of duivel, Hij is 
God, enig in Zijn soort; Numen noemden Hem de Romeinen. 

Dit verwonderd staan voor God is niet exclusief een beroering 
van het gevoelsleven van de mens. Het is verstandelijk gemotiveerd, 
het is zelf een houding van het verstand, dat het ongewone van Gods 
gehéimenis beseft. De rede licht dan de reacties van het gevoel en 
de gedragingen van de mens in de mate van zijn kunnen voor. De 


religieuze schroom is dus niet totaal rationeel, noch totaal irrationeel, 
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hij is totaal menselijk. 


2. — Het Mysterium in God wordt spontaan als een « Tremen- 
dum» erkend en aanvaard. Precies omdat God tot zulk een wondere 
wereld behoort, wordt er onmiddellijk tussen ons en Hem een afstand 
geschapen, die onoverbrugbaar lijkt. God is Degene, die imponeert, 
maar dan op een geheel eigen wijze, omdat Hij zelfs met de meest 
aangrijpende grootheden niet in één rij kan worden geplaatst. Hij is 
God, en staat als dusdanig apart, geheel enig, ontheven aan elke 
genus of species. 


Tegenover het tremendum in God staat de mens met een heilige. 


vrees. Het onbekende in God, het eigenaardige, doet niet alleen 
vreemd aan, maar bevangt, benauwt, duwt ons in onze kleinheid terug. 
Men pleegt hier te spreken van inhorrescere, van religieuze «horror». 
Men staat niet alleen onthutst, maar ontsteld voor God, men is bang 
voor Hem als voor een bedreiging, men vreest Hem als zeelui beven 
bij storm, en verdwaalden sidderen in een woestijn bij nacht. Maar 
weer is deze timor Domini verschillend van de huiver voor de schep- 
selen, want God is ànders dan de dingen van deze aarde. 


De verbeelding der volken geeft aan dit inzicht van de terribele 
God uitdrukking in de gruwelgestalten, die zij de godheid toedicht in 
de sculptuur, de sagen en legenden vol draken en krachten ten kwade. 
De Joden dierven Jahweh niet noemen bij Zijn naam, en wie de Ark 
des Heren aanraakte bestierf het. In het christendom werd dit begrip 
geadeld tot de timor reverentialis van een kind tot zijn Vader, die 
toch een goddelijke Vader blijft. Wij staan hier weer niet voor een 
loutere eis van een onberedeneerd gevoel, maar ons verstand leert ons 
«schuw» te staan voor God, vermits het ons brengt voor een werke- 
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lijkheid, waarmee wij nooit helemaal vertrouwd kunnen zijn, die wij 
nooit beheersen en aan onze berekeningen dienstbaar zullen maken. 
Recede a me, Domine, herhaalt de rede in verlegenheid. 


8. — Het mysterium tremendum van God is, bij nader toezien, 
in te delen in « Maiestas», «Sanctitas» en « Omnipotentian. In God 
is alles ondeelbaar één. Maar ons beperkt verstand is steeds geneigd 
te onderscheiden ook daar waar van geen scheiding spraak kan zijn. 
Onze rede tracht langs vele wegen Gods innerlijke rijkdom te be- 
naderen. Zij vindt langs alle zijden iets nieuws, al kan zij nooit door- 
dringen tot de kern zelf, waar Gods eenheid gevestigd is. Die een- 
heid is er, dat weet het verstand, maar over de eigen aard van die 
eenheid blijven vele vragen open. De oude volken hebben de eindeloze 
volheid van Gods mysterie aanvaard ; zij zijn er zo sterk door getroffen 
geweest, dat zij niet alleen een veelheid van begrippen en namen heb- 
ben opgebouwd, maar ook vervallen zijn, onder de drang van hun 
te sterke verbeelding en om reden van een te geringe verstandelijke 
controle, tot een veelgodendom dat het echte gelaat van God heeft 
verbrokkeld en verwoest. De componenten in het Godsbeeld, die wij 
aanstippen, moeten in de eerste plaats in het licht hunner diepe een- 
heid worden gezien. In God roept het ene attribuut het andere op, 
veel meer nog, het ene sluit het andere in, onafscheidbaar. Wij be- 
schouwen de maiestas, de sanctitas en de goddelijke overmacht. 

«Maiestas» is de naam, die kan voorbehouden worden voor de « vol- 
beid» van* God, het supreme, het summum, de uiteindelijke grootheid 
van God. De wijsbegeerte drukt die numineuze volkomenheid uit wan- 
neer zij-zegt dat God het Ens a se is, het Esse Purum. Jahweh zei 
van Zichzelf: Ik ben! Al de volmaaktheden, die wij in de geschapen 
orde aantreffen, zijn wat hun zuiverheid betreft, in overtreffende mate 
aanwezig in God. Niet alleen is God volmaakter dan al het overige 
omwille van een zeer hoog verschil in graad, maar God is essentiëel 
volmaakt, de enig volmaakte. Tu solus Altissimus, zoals in het Gloria, 
God is de Eenvoudige, de louter Zijnde, de Rustige, de Voltooide, 
de Eeuwige, tijd en ruimte transcenderende, grandioze Heer. Zijn 
Majesteit is zonder vergelijking. 

Hij is de Dominus dominantium, de niets behoevende, onbewogen, 
onveranderde Oneindige. 

Gods pracht en glorie zijn geheel inwaarts, één met Zijn essentie. 
_ Hij is de meest waardevolle Persoonlijkheid, die drager is van absolute 
__ kennis, volmaakte vrijheid, totaal zelfbezit. 
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De hemel, met al wat dit woord suggereert aan grootheid en 
prâal, is Zijn woonstee; de aarde, dit geweldig onbedwingbaar univer- 
sum, is de kleine voetbank van de tronende Koning. De rijzende zon 
was voor velen het vurig symbool van Gods Heerlijkheid, het Oosten 
het altijd-heldere huis waar Hij woonde, de zware donder Zijn stem 
en de gebiedende bliksem Zijn straf. Men las Gods majesteit in de 
massale blokken der rotsen in de eenzaamheid, in de met wolken 
omkranste bergketens, maar majesteitsvoller dan al Zijn werken was toch 
God zelf, de Bouwheer van de bergen, de Heer van al wat groot is 
en ontzagwekkend in hemel en op aarde. 

Die grootheid van God wekt bij de denkende en begrijpende mens 
de reactie van religieus «ontzag», van beamend buigen voor zulke Heer- 
lijkheid. Die hulde is verwant met de eer, die men aan groten dezer 
aarde betuigt, met de verbazing, waarmee men de zalen doorwandelt 
van keizerlijke paleizen, totdat men, klein en verlegen, voor de hoge 
meester staat. Maar Gods gezag is sui generis, want niemand is als 
God. De houding, die past coram Deo is de adoratio, een eerbiedig 
zwijgen, een knielend ja zeggen. God is groot, Hij is de Heer, de 
Koning, de perfecta Perfectio. De mens weet dat hij niets is, ledig, 
onbenullig, asse en stof. Hij bouwt grandioze tempels, waar hij rijke 
offers brengt en met plechtige processiën en solemnele gezangen ere 
geeft aan wie ere toekomt. 


4. — De «Sanctitas» Dei tremenda. (1) 

Indien wij de onovertroffen volheid van God Majesteit noemen, 
dan mag de naam «Heiligheid» worden gegeven aan de zeer ver- 
heven, totale « Waarde» van God. Gods grootheid wordt hier « Hoog- 
heid», het summum wordt. summum Bonum. God:is de «Actus» Purus. 
De uitzonderlijke volmaaktheid heft God tot het toppunt van gaafheid, 
goedheid, schoonheid, waarde. Deze Adel van God kan men op het 
spoor komen door te denken aan wat een mens maakt tot een 
hoogstaand karakter, of wat een schilderij b.v., hoe klein het overigens 
ook weze, verheft tot hoge kunst. Maar God is zo waardevol dat Hij 
boven al wat achtenswaardig is verheven blijft. Hij is simpliciter on- 
evenaarbaar. God leeft gans alleen in een Hem totaal eigen wereld, 
die alles ver achter zich laat. In Zijn licht wordt al het geschapene 
profaan, onbeilig, onvolmaakt, waardeloos, aards, terwijl God de enige 
A-gios bij essentie is. 


(1) Over het Heilige als Waarde sui generis zie J. Hessen, Die Werte des 
Heiligen, Regensburg, 1988. Over de zin voor het Heilige zie Le Sens actuel du 
Sacré, in La Maison-Dieu, Cahier n° 17, 1949. 
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Gods Heiligheid is van alle banden ontdaan, onbegonnen, onbe- 
ëindigd, zonder ouderdom. Hij is Licht zonder duisternis, Vuur zon- 
der rook, Leven zonder begrenzing. Niets of niemand kan Hem iets 
geven of ontnemen. God is onaantastbaar, onkreukbaar, zelfs de zonde 
deert of schendt Hem niet. Hij is zo verheven dat Hij «ontheven» 
js. Hij staat apart, Hij is taboe. 

Gods numineuze Sanctitas is zo geweldig, dat zij de grondslag 
is van al wat eerbaar is en waarde bezit op aarde. De waardigheid 
van een menselijke persoon, de fijnheid van een meesterstuk, al wat 
de moeite waard is,is een afstraling slechts, een participatio van Gods 
heilige schoonheid. 

God is niet slechts het fundament, maar tevens de norm van alle adel 
en hoogheid. Hij is het dwingend criterium van recht, waarheid en 
plicht. God is in Zichzelf zondeloos, en tegelijk haat Hij de zonde 
waar zij ook bestaan kan. Zijn Wezen is afschuw voor zonde. 

De ware verhouding van de mens tot de Heilige God is die van 
onbaatzuchtige bewondering. Niet slechts een eerbiedig bedenken en 
beamen, maar ook een huiverend opgaan in Gods opperste Waarde 
quoad se. De volken hebben prachtige paleizen van tempels gebouwd, 
en daar met geĳkt ritueel hun dure offers gebracht, zij hebben alle 
vormen der kunst aangewend om hun schroom voor de Hoogheid van 
God enigszins tot uitdrukking te brengen. 

Tredend in Gods aanwezigheid krijgen de mensen een eigenaardig, 
maar sterk gevoel van eigen onvolmaaktheid, onreinheid, boosheid. 
Zij lijden onder hun boosheid, zelfzucht en oneerlijkheid, niet omdat 
zij daardoor aan wetten of voorschriften ongehoorzaam waren, maar 
omdat zij nu zichzelf in het Licht van God zien als onwaardig, pro- 
faan en zondig. 

Wie zondaar is, is het coram Deo; hij heeft God gelasterd, door 
Zijn maatstaf te verwerpen. Dit is het zeer bijzondere pondus peccati, het 
religieuze besef van laagheid, de zekerheid dat men gepoogd heeft 
de heiligheid Gods te profaneren, en daardoor slecht is geworden, nu 
men de band met God verbroken heeft. 


Die Sanctitas Dei is niet uitsluitend een veroordeling van wat 
verkeerd is, zij is evenzeer een aansporing tot morele en religieuze 
groei ten goede. Wij moeten God navolgen, in de mate van ons 
kunnen. God wil onze bekering uit de zonde naar Hem toe. Hij 
duldt het kwaad niet, maar eist dat wij het betere doen. Uit deze 
gevoelens zijn van oudsher de hymnen, zowel als de boetepsalmen en de 
klaagliederen geboren, maar ook de ernst van ascese en religieuze geloften. 


ad 10 ee 


bra Eel Ösermient » van God. i 

De vorige, bevangende en schrikaanjagende aspecten van "Gods 
mysterieuze Werkelijkheid zijn alle in elke godsdienst, in mindere of 
meerdere mate, gekend geweest. De overmacht van God echter trad 
overal zeer sterk en haast overwegend naar voor. God is de levende, 
de actieve God. Hij is machtig, Hij is simpliciter weg Macht. Hij 
houdt het heelal. te zamen. Hij geeft het ‘bestaan, het beginnen en 
duren, aan alles wat is in hemel, op aarde en in het water. Het: 
meest verborgene gaat op Zijn optreden terug. Onder de werken van 
God zijn er die getuigen van een enorm geweld. Maar Gods Almacht 
transcendeert het sterkste dat denkbaar is. God staat buiten de ge- 
wone rij der krachten. Hij is niet alleen de zéér machtige, maar de 
alléén-machtige.. Wie is als God? Zijn sterkte is numineus, onbegre- 
pen en onbegrijpelijk. De oude volken hebben die macht van God 
niet kunnen dragen en zij hebben ze verdeeld. Zij hebben God, die 
bergen en zeeën en stromen en luchten en al in het bestaan ‚hield, 
als plaatselijk gedacht. Wat de Ene deed op vele plaatsen hebben zij 
aan velen toegeschreven, aan berggoden, beekgoden, aardgoden. On- 
telbaar werd hun aantal want onberekenbaar is Gods werkzaamheid. 
Onder het polytheïsme ligt altijd een theïsme, een aanvaarden van 
een goddelijke band, die allen gemeen is. Bij de aanvang was er 
monotheïsme op de wereld. En achteraf is men de vele goden op- 
nieuw gaan ordenen onder één Oppergod, die door sommigen als de 
Eén-God werd hérkend, (1) 

Die God is omwille van Zijn allesbedwingende Kracht de Heer, 
de Koning, de Rechter, aan wie alles en allen onderworpen zijn. Die 
sterke God is onweerstaanbaar, en niets is zo te vrezen als de Ira Dei. 
Als God rechtkomt vallen alle machten neer. Wie God in de weg 
loopt, zal onder zijn Blik te gronde gaan. Nooit kan men Zijn Aan- 
wezigheid ontvluchten, Zijn Alwetendheid bedriegen, of Zijn lsterke 
Arm bedwingen. 

Tegenover die God staat de mens als «schepsel». Zich schepsel 
weten is ‘niet zo maar de beperktheid van zijn eigen kunnen 
kennen. Iedereen ervaart zijn zwakheid, zijn hulpbehoevendheid, zijn _ 
afhankelijkheid. Maar wij kijken hier niet naar onszelf alleen. Wij 
kijken naar God. Hem ziende, met Zijn oneindige Daadkracht, Zijn 
goddelijke Energie, vinden wij onszelf ‚niet meer staan, zoals wij een 


(2) Over het godsbesef bij primitieve volken, zie PiNARD DE LA BourzaxE, 
S.J., L'Etude comparée des Religions, 2 vol., Parijs, 1929; K‚ L. Berron, id 
tot de Vergelijkende Godsdienstwetenschap, Minewerden: 1932. 
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mug niet meer ontwaren, wanneer wij ze tegen de zon in zien. Wij weten 
dat wij alles wat wij zijn ontlenen aan Zijn Wil. Indien. God ons 
vergeet, zijn wij eenvoudig verdwenen. Wij kunnen de vergelijking met 
God niet eens maken. Hij voert over ons de meest volkomene Heer- 
schappij. 

De enige houding, die past is de totalis submissio, de religieuze 
onderworpenheid, de meest onvoorwaardelijke gehoorzaamheid. Fiat 
Voluntas tua! Wat God belet, moet ik niet proberen. Wat Hij be- 
veelt, kan ik niet ontwijken. Indien Hij Mozes naar de Farao zendt, 
zal Mozes gaan. De sterren staan op ‘de plaats, die Hij hun aanwees, 
en de golven der zee komen met de regelmaat door Hem bepaald. 
Hij isde Herder, die de volken drijft naar vrede en oorlog. Hij werd 
aanroepen als Degene, die de buffels voor de pijlen der jagers voert. 
Leven en dood liggen in Zijn Wilsbesluit. De taak, die Hij te ver- 
vullen geeft aan elke mens, is de plicht die uit ieders geweten spreekt. 
Gods Kracht laat de mensen niet rusten, maar jaagt ze rusteloos voort ; 
ook de tochten naar het grote moeten in deemoed als een ge- 
hoorzamen aan Gods wil worden gegaan. Deze deemoed wordt enkel 
gebroken door de trots, wanneer de mens de Hand van God, die hem 
voortduwt, loochent. 

„Maar indien God de mens uit de hoogte neerhaalt en als Job 
op de mestvaalt plaatst, mag de mens niet morren. Voor God heeft 
niemand recht, want God is alles, wij zijn niets. 


In het onpeilbare mysterie van Gods Wezen zijn nog andere as- 
pecten te onderscheiden, die door het verstand worden afgebakend, 
of reeds door de vele godsdiensten werden in het licht gebracht; wij - 
kunnen ze hier niet verder bespreken ; doch wat niet mag achterwege 
gelaten, zonder het Godsbeeld te schenden, is het «fascinerend» mo- 
ment in God, dat het tremendum aanvullen moet. God is mysterium, 
maar dit geheim is even fascinosum als tremendum. Wat voor de rede 
ver uit mekaar ligt is in God één, en die eenheid verhoogt nog Gods 
ondoorgrondelijkheid, die tegelijk ontstellend en ontroerend is, 


6. — God is een vreemde en tegelijk een «vertrouwde» werke- 
lijkheid. Hij is zo wonder, dat Hij afstand schept, en toch zo ver- 
rukkelijk, dat Hij onweerstaanbaar aantrekt. Hij staat ongenaakbaar 
ver boven ons en boven alles, en tevens is niemand ons zo nabij als 


God. Wij treden met timor en tremor God tegemoet, en wat ons 


naar Hem drijft is een amor, groter dan alle andere. 
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Het is het « Mysterie» in God, dat ons onzeglijk boeit. Het is 
de Grootheid en Hoogheid en Overmacht, die ons vervoert. Zijn Wezen 
ontvonkt ons, trekt ons aan, wekt onze geestdrift op. Wij kunnen 
juichen voor God en blij zijn om Zijne grote Heerlijkheid. Alle volken 
hebben God geëerd, geroemd, gezocht. Alle vromen hebben zich in 
Gods innerlijke weelde verdiept. 

Men spreekt van religieuze «ardor», van inardescere, van op- 
vlammen Godewaarts, van opgaan in Gods adel, goedheid en nooit 
gedroomde schoonheid. Niet alleen is God essentieel aanlokkelijk, maar 
Hij wordt door de mens ook gekend als «toegankelijk», men, kan 
zich wenden ‘tot God, Hij is «sprekelijk ». Hij wil persoonlijk luis- 
teren en omzien naar ons. Hij is vol erbarmen, mildheid en liefde 
voor wie in nood is. 

Maar dan is die «goede God» toch altijd God en daarom staan 
wij voor Hem weer geheel anders als voor een welwillend mens of 
voor een gunstige omstandigheid. Voor God staat de mens met een 
houding, die iets feestelijk, iets solemneel aan zich heeft, iets en- 
thousiast. Het is essentieel een religieuze, dus geheel bijzondere houding. 


Van dit mysterium fascinans kunnen opnieuw de Majesteit, de 


Hoogheid en de Almacht als voornaamste componenten worden aan- 
gestipt. 


1. — Gods Majesteit nl., die ons doet beven en sidderen, is 
terzelfder tijd zinverrukkend, als een majestatisch gebergte, een toren, 
een tempelgebouw. De dienst, die wij in volle ontzag aan God brengen, 
is de dienst, niet van een geboeide slaaf, maar van een, die zich van 
ganser harte onder «zulk» een Koning stelt. Dit heet de-votio, toe- 
gewijdheid, trouw, fidelitas. Gods Gezag is geen loutere dwang, het 
is een graag erkende werkelijkheid. De eredienst, die wij aan God 
brengen is een Heredienst, zoals geen ander ooit zijn kan. Indien de 
dienaars van een koning hofjonkers zijn, wat zijn dan de dienaars 
der Godheid prinselijk groot. 


8. — De Heiligheid van God, die de mensen tot profane zon- 
daars maakt, is niet een ijzeren, pure wetmatigheid. Het sanctum in 
God is veeleer een dringend noden der zielen om volmaakt te zijn, 
zoals God volmaakt is. Gods hoogheid, quae exsuperat omnem sensum, 
zet de mensen aan diezelfde adel en rust en vreugde en leven na te 


streven, te zoeken als het eindpunt van hun vele verlangens. De diepe 


bewondering, die een mens voor God voelt, slaat tot betrachting over. 


Buigend ontzag is tot opstijgende liefde en lofprijzing geworden. Wie _ 
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het schone kent en het onbaatzuchtig waardeert, verheft zichzelf. 

Hierom hebben de oudste volken reeds veel zin gehad voor op- 
recht en vroom roemen van hun goden. De mooiste termen werden 
in superlatief opgesomd, al vervielen zij soms, wanneer de godsdienst 
verflauwde, tot gewone en berekende vleierij. 


9. — Zoals de Overmacht van God het meest de mensen heeft 
verstomd, zo is het weer de « Werkende» God, die het sterkst de 
mensen heeft aangetrokken. 

Het krachtig en groots optreden van God in Zijn schepping en 
instandhouding der dingen, geschiedt doorgaans zonder praal en 
zonder opdringerigheid. God houdt niet van luidruchtigheid. Hij trekt 
Zich bescheiden terug achter het scherm van Zijn schepping, Hij 
woont in een nooit gestoorde stilte. Daarom durft de mens op Gods 
Almacht rekenen, als op de Voorzienigheid van een Vader. De meeste 
vormen van gebed, die de geschiedenis kent, zijn vraaggebeden. Smekend 
en vertrouwend, in deemoed en in zekerheid, heft de mens in nood 
zijn handen en zijn hart naar God. Hij bidt in ziekte en in gevaar, 
hij vraagt om zegen over de oogst en om een rijke visvangst. God 
doet alles, ook de kleine, maar zo belangrijke zaken uit een dagelijks 
mensenbestaan. Gods Macht, hoe ontzettend zij ook weze, is een 
Macht, die ons wikkelt in een wereld, die goed is. Gods scheppende 
Aandacht doordringt ons en in Haar zijn wij veilig. 

Tegenover de Deus Potens staat de mens ook-dankend. Alles is 
“een weldaad van God. Hij heeft de pelgrims weer naar huis geleid, 
Hij heeft de stammen gezegend meteen talrijke jeugd, en vele krijgers 
in de strijd gered van de dood. 

Dezelfde Göd, die de vlakten verschroeit en plagen zendt over het 
vee, laat ook het zaad ontkiemen en stort bevruchtende regens ten 
geschikte tijd. Hij geeft armoe maar ook rijkdom, vloek maar ook 
zegen. De God, die men vreest als de straffer van elke misdaad, aan- 
ziet men ook als de loner van alle goede werken. Wie volgens de 
krachten, die God hem toevertrouwde leeft en werkt, mag rekenen 
op de mildheid van God, die helpen zal en ons brengen kan daar, 
waar Hij op ons wacht. 

De mens zelf, die in het licht van Gods AES. als een nietig 
schepsel verduistert, is tegelijk toch een schepsel van God, dus iets 
waardevol ; hij wordt geactiveerd door God, hij krijgt kracht tot leven 
en streven van God. Dit is zijn adeltitel, zijn grootheid, zijn dignitas 
religiosa. 


Besluit. 


De psychologische ontleding van de godsgedachte brengt ons er toe, 
zowel het sentimentalisme als het rationalisme te verwerpen. Gods- 
dienst is meer dan louter gevoel, maar meer ook dan puur verstande- 
lijk inzicht. Religie is een houding van de hele mens, waarin ken- 
nen, willen en handelen betrokken zijn. 

Wanneer de rede, vertrekkend van de werkelijkheden, die ervaar- 
baar zijn, opklimt en tot de zekerheid geraakt dat het bestaan der 
dingen het bestaan eist van éen God, de Motor Immobilis, de Causa 
Prima, het Ens Necessarium, de Summus Ordinator, de’ Hoogste 
Perfectio, een Wezen, dat alle andere transcendeert, Eenvoudig is, 
Oneindig, Eeuwig, Een, Alomtegenwoordig; Waar, Goed, Vrij, schep- 
pende en instandhoudende Almacht,.…. dan gebiedt diezelfde rede aan 
de wil en het gevoel zich te schikken naar die waarheid. God wordt 
niet slechts «gekend», Hij moet ook worden «erkend», bemind en 
gediend. Ook dit is logisch en verstandelijk. (1) 

Deze zekerheid, die vrucht is van het denken der mensen, kan 
lange tijd en bij velen een impliciete, vage kennis zijn, die wel ‚ob- 
jectief gemotiveerd, maar daarom nog niet wetenschappelijk en syste- 
matisch verantwoord is. Maar, iedere vorm van godskennis groeit 
open tot godsdienst. De mens kent niet alleen de banden, die hem 


binden met God, hij beleeft die ook, en vat ze als reëel en als enig- 


belangrijk. 
Die religieuze verhouding tot God is steeds gekenmerkt door een 


zekere spanning. In het godsbeeld zelf is er een mysterieus oscilleren _ 


aanwezig tussen het tremendum en het fascinans. God is de ont- 
zettend grote en tevens de dulcis hospes animae. Maar ook binnen 
in de aan God gebonden mens schommelt het tussen contemplatief 
‘opgaan in God als in het toppunt van rust, van heilige stilte; van 
opperste goed èn het actief zich overgeven aan Gods Wil als aan de 
bron van leven, van actie, voltooiing en vernieuwing op aarde. In 
ipso vivimus, movemur, et sumus. Er is daarom in elke godsdienstig- 
heid een kiem van mystische vervoering én van profetisch klaar staan 
voor een door God gegeven.\zending… Contact met God veronderstelt 
enerzijds zelfwerkzaamheid vanwege de mens, die zich voor God open- 


stelt, en aan de andere zijde werkzaamheid van God, die Zich aan 


(1) Voor de wijsgerige grondslagen van het godsbesef, zie C. Bover, Cursus 
Philosophiae, Volumen Alterum, blz. 298-427. — Over de intuitieve kennis van God, 
zie M. T.-L. Pénimo, La Conscience Religieuse, Parijs, 1935 en P. Orrroar. S. J., 
Intuition et Religion, le Problème Existentialiste, Leuven, Parijs, 1947. k 
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de mensen openbaart. Daarom is het gebed waarin dit contact met 
God het sterkst wordt’ beleefd, de meest natuurlijke en haast essentiële 
handeling van de religieuze mens. Bidden is de bewuste houding van 
de mens, die de sterke banden, die hem met God verbinden, nauwer 


toehalen wil. (1) 
J. DELMOTTE 


DIEPTEPSYCHOLOGIE (2) 


De term «dieptepsychologien werd door Bleuler (1858-1939), Zwit- 
sers hoogleraar in de psychiatrie aan de universiteit van Zürich, voor 
het eerst in de zielkunde ingevoerd. De benaming is strict genomen 
niet zeer gelukkig. Een «bezwaar is, dat men tegenover dieptepsycho- 
logie onmiddellijk oppervlaktepsychologie denkt en aan. oppervlakte 
onwillekeurig het adjectief «oppervlakkig» verbindt. Zo ontstaat het 
misverstand, dat dieptepsychologie ons dieper kennis van de mense- 
lijke psyche verschaft dan andere psychologische methodes. De diepte- 
psychologie houdt zich bezig met het onderzoek van. het onbewuste, 
de andere psychologieën, o. m. de phaenomenologie, (de scholastieke 
en de experimentele zielkunde) met het bewuste zijn. Nu kan de be- 
studering van het bewuste zijn ons minstens zo diep doen schouwen 
in het menselijk zieleleven, zo niet dieper, dan wij met enige’ diepte- 
psychologische methode kunnen doen» (3). Een tegenwerping tegen 
vermelde term is nog, dat hij op het eerste zicht een. theoretische 
én grondige leer over de menselijke ziel schijnt te dekken, terwijl dit 
niet volledig het geval is. Immers, hoewel dieptepsychologie voor een 
deel de studie van experimentele feiten. en hun wijsgerige interpre- 


(1) Over het gebed als openbaring van de religieuze gezindheid, zie naast de 
Inleiding van Fr. Heiler in Das Gebet, ook nog J. D.-M. Maes, O. P., Godsdienst- 
philosophie, Gent, 1932. 

(2) De hier volgende nota's werden in hoofdzaak ontleend aan : H‚ C; Rümke, Diepte- 
psychologie, in Winkler Prins encyclopedie, 1950, Deel VI, bl. 168; P. R. Horsraetrter, 


_ Einführung in die Tiefenpsychologie, Wenen, 1948 ; R. Darnwer, La méthode 
“_psychanalytigue et la doctrine freudienne, Parijs, 1949 ; J. Nurrin, Psychoanalyse en 


spiritualistische opvatting van de mens, Antwerpen-Utrecht, 1949. Verder kan ver- 


wezen naar E. Wexpero, Zudividualpsychologie. Eine systematische Darstellung, 
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8 Liepzig, 1981; J. Jacorr, De psychologie van C. G. Jung. Vertaald door M. Drukker, 


Amsterdam, 1949. 
(3) Zie H. C, Rüxke, a.c., bl. 168. 
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tatie insluit, is zij in eerste instantie een practische therapeutische 
methode «Es handelt sich doch im wesentlichen um eine psycholo- 
gische Praxis, nicht aber, wie das Wort es nahelegen möchte, um 
eine entsprechend weitschichtige Theorie der Seele oder ihrer Fähig- 
keiten, was allein die Bezeichnung einer Psychologie rechtfertigen 
würde. Háätte man allgemein die Bezeichnung «Tiefentherapie» ange- 
nommen, so wäre man der Sache mehr gerecht geworden» (1). 

Aanvankelijk bedoelde men met de term «dieptepsychologien de 
leer van Freud of de psychoanalyse, doch geleidelijk werd hij even- 
eens aan de opvattingen van Adler en Jung, d. w. z. aan de individual- 
psychologie en de analytische psychologie gegeven. Zonder uitvoerig 
uit te weiden. over de specifieke elementen van deze onderscheiden 
systemen, zullen we trachten hier enkele van hun gemeenschappelitke 
trekken te schetsen, die namelijk waardoor ze tot dieptepsychologie 
bestempeld worden. 


Klassieke psychologie en dieptepsychologie. 


De psychologie in het algemeen heeft als voorwerp de studie van 
het psychisch leven van de mens, d.w.z. van de ken-, voel- en 
streefvermogens en -functies, zoals zij in de onderscheiden volmaakt- 
heidsgraden bij de mens. voorkomen. 

In de traditioneel - philosophische zielkunde echter werden al de 
psychische verschijnselen beschouwd als voorwerp van een min of 
meer klaar bewustzijn en als onderscheiden van de andere levens- 
uitingen precies op grond van de karakteristieke eigenschap van be- 
wustzijn. Haar psychologisch-introspectieve indagatie was vooral 
gericht op de kennis van het hoger klaar - bewust en vooral geestelijk 
zieleleven : het kennen, begrijpen en oordelen, de affectieve aandoe- 
ningen en gesteltenissen, de doelbewuste strevingen. Er werd ook 
melding gemaakt van lagere, ietwat opstandige elementen die vaak 
de hogere zielsinstanties bestoken, als b.v. neigingen en instincten. 
De strijd echter tussen beide antagonisten werd met open vizier uit- 
gevochten, als in een doorzichtig glazen huis, zodat men na de 
krachtmeting kon uitmaken wie de slag gewonnen had. leders per- 
soonlijkheid werd aangezien als de vrucht van een individueel en 
« vrijwillig streven naar een bepaald gekend ideaal. In elk geval het 


(1) H. Tuurn, Tiefenpsychologie, in Stimmen der Zeit, 1948-1949, bl. 272. 
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psychisch leven werd opgevat als ongeveer coëxtensief en samenvallend 


met het bewustzijnsleven, en men meende langs dit laatste tot:in heel 
de breedte en diepte van de menselijke psyche te kunnen doordringen. 


En 


E Tegenover deze opvatting heeft de moderne dieptepsychologie een 
ander beeld van het menselijk zieleleven geplaatst. Hoewel in verschei- 
dene uiteenlopende scholen voorgestaan, beweert zij eenmondig dat 
het bewust psychisch leven niet het volledig zieleleven uitmaakt, 
doch er slechts een del van is; en nog maar het deel dat aan 
de oppervlakte ligt. Zij is immers dieper daan zoeken en heeft achter 
de schermen der bewuste verschijnselen verborgen en mysterieuze 
stromingen ontdekt. In de ondergrond van de ziel zouden krachten 
liggen en dingen gebeuren waarvan. men de rol en de zin vroeger 
niet of ternauwernood heeft vermoed. Hoewel deze factoren hun 
koordjes trekken achter het gordijn van het bewuste leven, zouden 
zij in feite een onoverzienbare invloed uitoefenen en de werkelijke 
motor van het psychisch leven uitmaken. Heel andere instanties dan 
de bewustwerkende redelijke vermogens van verstand en wil zouden 
de mens leiden. Men bedoelt de lagere, blinde en determinerende 
dynamismen en neigingen der instincten. Ook wanneer de, mens 
meent deze in openlijke en bewuste strijd meester te geraken en zelf 
doelbewust zijn scheepje te sturen, zouden zij uiteindelijk altijd langs 
een heimelijke strategie hun zin weten te krijgen en de vaart voeren 
waarheen zij willen. In de diepte van het zieleleven verscholen, zijn 
ze moeilijk te kennen, maar eens ontdekt, staat de mens ontsteld 
over hun inwerking. 

k De beklemtoning van die onbewuste krachten in het 
zieleleven heeft dus het traditioneel en spiritueel beeld van de 
mens grondig gewijzigd, doordat de lagere neigingen en instincten nu 


„op de voorgrond werden geplaatst. Zag men aanvankelijk de werking 
der onbewuste psychische elementen vooral in het domein van het 


pathologisch zieleleven, geleidelijk werden de grenzen tussen het nor- 
male en het ziekelijke vervaagd, en werd ook de gezonde mens in 
de dieptepsychologie betrokken. Tot in de onbenulligste uitingen van 
het psychisch leven meent men de nawerking van onbewuste dynamis- 
men te kunnen aantonen. Zo werd het beeld van de koninklijke 


Meetizekere en zelfbewuste mens van zijn voetstuk neergehaald. En nu 
B deze opvattingen reeds gedurende een halve eeuw, buiten de kringen 
k der psychologen tot in het volk toe doorsijpelen, is er al heel wat 
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gewijzigd in het oordeel van vele mensen over moraal, rechtspraak, 
verantwoordelijkheid, geweten en zo meer. Bij de wetenschapsmensen is 
een typische kloof tussen de oude en de nieuwe opvatting van de mense- 
lijke persoonlijkheid het duidelijkst merkbaar. «Op het niveau van het 
dagelijkse sociale, culturele of godsdienstige leven houden zij er nog 


de traditionele opvattingen betreffende de mens op na ; zij beschouwen. 


en beleven er nog de menselijke persoon als het zichzelf leidende 
wezen, dat een uitzonderlijke plaats in de natuur inneemt. Doch in 
laboratorium en kliniek verschuiven stilaan en ongemerkt hun opvat- 
tingen en denkvormen naar de stijl van een ander beeld, volgens 
hetwelk ’s mensen persoonlijkheid zonder meer wordt ingeschakeld in 
het onpersoonlijk gebeuren van de natuur en in het instinctieve 
krachtensysteem dat het leven drijft» (1). 


Ontdekking van het onbewuste. 


Men stelt zich hierbij spontaan de vraag, hoe men tot de ont- 
dekking van het onbewust deel van het psychisch leven gekomen is. 
Het dieptepsychologisch begrip van het onbewuste is ontstaan uit de 
studie der hypnose en haar betekenis in de behandeling van neurosen, 
bepaaldelijk van de hysterie (2). In gehvpnotiseerde toestand kan een 
patiënt allerlei gebeurtenissen verhalen die hij in het gewone leven 
vergeten, en dus niet meer bewust -was. Anderzijds herinnert zich de 
zieke, terug bijgekomen, niet meer wat in de toestand van hypnose 
gebeurd is. De constatatie hiervan voerde Charcot en zijn leerling 
Janet, en later ook Freud, tot de idee vaneen dubbel bewustzijn 
en een dissociatie in de persoonlijkheid. Dit bood hun de basis voor 
een verklarende theorie betreffende de hysterie. Zij werd aangezien als 
een toestand van splitsing tussen twee zones van het psychisch leven, 
de bewuste en de onbewuste, b.v. tussen het wakkere ik en een ver- 
lamde arm, waartussen geen associatief verband bestaat. 

Bernheim deed analoge bevindingen in verband met het verschijn- 
sel der posthypnotische suggestie. Hij gaf aan zijn patiënten in toe- 
stand van hypnose de opdracht of het bevel, om b.v. over een uur 
een bepaalde handeling te stellen. Wanneer de patiënt uit zijn hyp- 


(1) J. Nurrin, o.c., bl. 118. 


(2) Cfr A. Crorus, Ontstaan en ontwikkeling der psycho-analyse, Nijmegen- 
Utrecht, 1946, 
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nose was ontwaakt en het uur om was, werd de bevolen handeling 
door het subject uitgevoerd, zonder dat deze zich in het minst van 
de gekregen opdracht bewust was. 

Een andere ontdekking die het bestaan van onbewuste dynamis- 
men in het psychisch leven aan het licht bracht, werd nog gedaan 
door Breuer, Weens huisarts en voorloper van Freud. Breuer be- 
handelde een hysterische patiënte die gedurende de verzorging van 
haar eigen zieke vader was ziek geworden. Zij vertoonde erge symp- 
tomen, als verlamming, spraakstoornissen, phobieën, enz. Sommige 
ogenblikken prevelde ze losse woorden. Op voorstel van zijn patiënte 
zelf bracht Breuer haar in hypnotische slaap gedurende dewelke hij 
haar een of ander van die opgevangen woorden opgaf, met de sug- 
gestie daar verder op in te gaan. Hierop kreeg de arts verhalen te 
horen, sterk emotioneel gekleurd die gewoonlijk het toneel van een 
„meisje bij het ziekbed van haar vader tot uitgangspunt hadden. Na 
zulke verhalen scheen de patiënte tijdelijk verbeterd te zijn. Breuer 
kwam tot de gedachte dat er verband moest bestaan tussen de ziekte- 
symptomen en de emotionele verhalen van het meisje. Hij zou trach- 
ten haar het emotioneel gebeuren volledig te doen uitspreken. Dit 
gebeurde dan in omstandigheden en met het gevolg welke Freud als 
volgt beschrijft. « In de zomer kwam er een periode van zeer grote 
warmte, waarbij de patiënte hevig gekweld werd door dorst, daar ze 
plots, zonder duidelijke reden, niet meer in staat was om te drinken. 
Ze nam het verlangde glas water in de hand, maar stiet het weer 
van zich af, zodra het haar lippen raakte, alsof ze leed aan hydro- 
phobie.… ‘Toen dit ongeveer zes weken geduurd had, beklaagde zij 
zich op zekere dag in hypnose over haar Engelse gezeischapsdame 
van wie ze niet hield. Met alle tekenen van afkeer vertelde ze dan, 
hoe ze eens in de kamer van deze dame binnenkwam en zag dat 
het hondje, waar ze een afschuw van had, uit een glas dronk. Om 
niet onbeleefd te zijn had de patiënte gezwegen. Nadat ze nu haar 
onderdrukte ergernis krachtig geuit had, vroeg ze om te drinken, 
dronk een grote hoeveelheid water zonder moeite, en ontwaakte uit 
de hypnose met het glas aan de lippen. De stoornissen (van hydro- 
phobie en niet kunnen drinken) waren daarmee voor goed verdwenen » 
(Gesammelte Werke, VIII, bl. 8). In een lezing welke Freud in 
Amerika hield over de oorsprong van de psychoanalyse, voegt hij er 
dan toe: « Niemand had ooit tevoren door zulke middelen een hyste- 
risch symptoom genezen of was zo dicht bij het begrijpen der oorzaak 
gekomen. Dit zou een merkwaardige ontdekking zijn, wanneer de 
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verwachting kon bevestigd worden dat nog andere, wellicht de meeste _ 


symptomen, op die wijze ontstonden en door dezelfde methode konden 
verwijderd worden. Breuer spaarde geen moeite om zich daarvan te 
overtuigen en onderzocht systematisch, bij zijn patiënte, de pathoge- 
nesis van de andere meer ernstige symptomen (nl. o.a. verlamming 


van de linker arm). Dat was werkelijk het geval; bijna alle symp- 


tomen ontstonden precies op dezelfde wijze, als resten — neerslagen, als 
het ware — van affectief geladen ervaringen, die wij om die reden 
later « psychische traumata» noemden. De aard van de symptomen 


werd duidelijk door hun verband met de gebeurtenis die hen veroorzaakte» 


(The American Journal of Psychology, 1910, bl. 185). Deze trau- 
matische gebeurtenissen waren in het gewone leven vergeten, d.w.z. de 
patiënt scheen ze zich niet te herinneren. Alleen onder hypnose kon- 
den ze in het geheugen worden opgeroepen. Dit oproepen van het 
gebeurde samen met de emotionele ontlading die ermede gepaard ging, 
had een «zuiverend », « katbartisch » en genezend effect. 

Aan de hand van de bevindingen van Charcot, Janet, Bern- 
heim en Breuer is het te verklaren hoe men tot de ontdekking van 
het bestaan van een onbewust deel van de menselijke psyche geko- 


men is en dat Freud zich op grond daarvan met een geprikkelde_ 


nieuwsgierigheid aan de verdere exploratie van dat onbekend, terrein 


van het zieleleven gewijd heeft. Terloops mag er echter op gewezen 


dat bet onbewust deel van het menselijk psychisme ook voor de 
klassieke psychologie niet zo onvermoed was als Freud meent. Wel 
moet erkend. worden dat men zich vroeger met het aanvaar- 
den van zijn bestaan vergenoegde, zonder over zijn mysterieuze wer- 
king de gissingen te durven maken welke de dieptepsychologen zich 
veroorloven (1). 


Het dynamisch en het topisch onbewuste. 


De onbewuste elementen in het psychisch leven zouden essentiëel 
een dynamisch karakter bezitten ; ze zijn dus geen onbeweeglijke- 


(1) Zie Lipworsky, Die Psychoanalyse, eine neue Erzichungsmethode, in 
Stimmen der Zeit, 1915, bl. 274: «Nachdem die Scholastik durch die Tatsachen 


der Lebenserscheinungen dazu gedrängt wurde, ein vegetatives Prinzip mit unbewuster — 


Wirksamkeit aufzustellen, blieb sie bei dieser Annahme stehen und versuchte. nicht, 
biologische Einzelheiten aus ihm begreiflich zu machen. Nicht so die Analytiker. Sie 
wissen ganze Romane von ihrem Unbewuszten zu erzählen ». Cfr A.A.A. TeERRUWE, 
De neurose in het licht der rationele psychologie, Roermond-Maaseik, 1949. 
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werkelijkheden maar neigingen en drangen. De splitsing van de be- 
wuste ‘en onbewuste tendenzen in het zieleleven moet niet opgevat 
worden als een verhouding van naast elkaar bestaande grootheden 
maar wel van tegen elkaar opgestelde psychische krachten. De 
constatatie van deze conflictstoestand heeft de dieptepsychologie gebracht 
tot de hypothese van de «verdringing» en de « censuur» van het 
“onbewuste. 

Komt een onbewuste neiging in botsing met normen van morele 
sociale of conventionele aard, dan zal zij bewust of door spontane 
traditie met of zonder affectieve schok « geremd, verworpen of ver- 
„oordeeld » worden. Deze remming kan daarna vergeten worden, maar 
‘de inhoud van die neigingen is daarom niet vernietigd; hij blijft in 
het onbewuste voortbestaan en voortwerken. 

Hele drommen van onbewuste bewegingen, 't zij ze vroeger uit 
het bewustzijn verwezen zijn, ‘t zij ze nog nooit tot het bewustzijn 


‘doorgedrongen zijn, verkeren in latente onbewuste toestand in de 


psychische onderwereld, Omdat ze er echter ongekend aanwezig zijn, 
bevinden ze zich niet in ‘een zwakke en inactieve toestand. Zij stuwen 
en wringen om naar boven te komen en tot het bewustzijn door te 
dringen. Hierin gelukken ze echter niet, omdat hun de toegang tot 
het bewustzijn wordt ontzegd, omdat ze « verdrongen »” worden. Om 
duidelijk te maken wat onder dit « verdringen» verstaan wordt, ver- 
gelijkt Freud het zieleleven met voorbeelden uit de ruimte. Het 
zieleleven wordt afgespeeld in twee of, zo men wil, drie vertrekken. 
Het onbewuste wordt als een grote zaal voorgesteld. Daarop geeft 
een andere zaal uit, die van het bewuste, Tussen beide aan de tussen 
deur staat een « bewaker», een «censor»; deze beslist of een onbe- 
wust motief over mag naar het bewustzijn. Wordt het motief door 
de bewaker a limine afgewezen, dan is het verdrongen. Maar ook de 
motieven die door de bewaker doorgelaten worden, zijn daarom nog 
niet noodzakelijk bewust, doch kunnen het worden, als zij er in 
gelukken de aandacht van het oog van het bewustzijn op hun aan- 


_ wezigheid te trekken. Zij vertoeven in de derde ruimte, die van het 


voorbewuste. (Cfr Vorlesungen zur Einführung in die Psycho-ana- 
Iyse, 1918, bl. 335-336). 

Oorspronkelijk dacht de dieptepsychologie dat verdringing en 
censuur uitgaan van het bewuste ik. Later heeft men die processen 
voor een groot deel als onbewust beschouwd. Het zou dus bij de 


verdringing gaan om een instinctieve onvermoede wering in de onder- 
grond van het zieleleven tegen zekere aandringende motieven die 


er 


worden afgewezen. Waarom worden die motieven verdrongen ? 
Klaarblijkelijk omdat zij voor de ziel om zekere physische, psychische, 
ethische of religieuze redenen pijnlijk zijn. 


Ed 


Naast de beschreven dynamische betekenis voor het gedrag kreeg 
de term en de notie « het onbewuste» bij vele dieptepsychologen, Î 
b, v. Freud, ook een topische betekenis voor de structuur van de Ï 
persoonlijkheid. Het onbewuste bleef niet slechts een mysterieuze 
eigenschap van bepaalde actieve elementen in het zieleleven. Het werd 
«een deel, een gebied, een domein of een zone» van de ziel, die 


vien. fe 


namelijk waarin een geheel van onbewuste processen zich afspeelt, 
naast een ander deel waarin de bewuste functies hun zetel hebben. 
De persoonlijkheid wordt aldus gesplitst in twee « gebieden ». Om 
echter de verwarring tussen de dynamische en topische betekenis van 
het onbewuste te vermijden, heeft Freud in zijn latere werken de laatste met 
een nieuwe term aangeduid: het Es. Het is het donkere, chaotische 
deel van de persoonlijkheid vanwaar de driftimpulsen uitgaan en dat 
psychische inhouden bevat die niet tot het bewuste mogen doordringen 
en er uit verdrongen worden door de bovenvermelde censuur. Deze 
is topisch te situeren ofwel in het Zch, naam waarmede het tweede, 
het bewuste deel der persoonlijkheid wordt bedoeld, ofwel in het 
Ueber-ich of haar derde domein waarin de morèle, sociale en con- 
ventionele normen, vooral door ouderlijke dressage opgedrongen, be- 
zonken zijn, en op onbewuste wijze hun censuur op de diepere ziels- 
dynamismen uitoefenen. 
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Om zich nu een volledig beeld van de psychologie en de struc- 
tuur van het zieleleven volgens Freud te vormen, kunnen we ons 
verlaten op een bladzijde van R‚ Dalbier, « Il s'agit d'ordonner, avec le 
plus de vraisemblance possible, quatre groupes de processus psychiques. 
Le premier est formé par des états psychiques actuellement conscients. 
Parmi les trois autres groupes nous rencontrons d'abord le précon- 
scient: ensemble des processus actuellement non conscients, mais 
susceptibles d'évocation volontaire. Viennent ensuite les deux groupes 
de processus inconscients au sens précis du mot, c'est-à-dire inaccessi- 
bles à l'évocation volontaire: Linconscient refoulant… et l'inconscient- 
refoulé… 


eh 


(Functioneel) | (Structureel) 


conscients: …sn.… OE REN de en OEE. LS 


PrECONSCIEN ESM Zi En 
(accessibles à 


‘Processus 'évocation volont.) 


psychiques | non conscients 
refou- 
inconscients lamtssennd eens … Surmoi 
(inaccessibles à 
l'évocation volont.)frefou- 


A la distinction qu'il estime insuffisante du conscient, du pré- 
conscient et de l'inconscient, Freud va substituer celle du moi, du 
surmoi et du soi. Pour définir ces trois instances psychiques du 
moi, du surmoi et du soi, reportons-nous au tableau que nous venons 
de dresser. Le moi comprend les éléments conscients et préconscients, 
c'est-à-dire les numéros 1 et 2 du tableau. Le surmoi est formé par 
linconscient refoulant, c'est-à-dire par le numéro 3. Le soi correspond 
— en le débordant — à l'inconscient refoulé, c'est-à-dire au numéro 4». 

Dit schema wordt niet door alle dieptepsychologen blindelings 
overgenomen. De huidige Amerikaanse psychologie b.v. schijnt zich 
uit dit strak kader los te wringen en zich geleidelijk meer te 
oriënteren in de richting van een vollediger integratie en een meer 
spiritualistische opvatting van de persoonlijkheid (1). Dit toont dat het 
mensenbeeld van de orthodoxe dieptepsychologie slechts een hypothese 
of constructie is rond dewelke van critisch standpunt heel wat kan 
gezegd worden. 


Verhouding bewust = onbewust. 


De dieptepsychologie weet verder nog veel te vertellen over de 
wederzijdse verhoudingen tussen het bewuste en het onbewuste in het 
zieleleven. De bewuste verschijnselen van het psychisch leven zouden 
volgens haar, zoals gezegd, niet op zich zelf begrijpelijk, en niet uit hun 


(1) Cfr J. Nurrin, o. c., bl. 78 en vlg. 


manifeste zin te interpreteren zijn, doch wijden op oorsprongen en 
doelen die onbewust werkzaam zijn. Bepaaldelijk zouden de bewust- 
zijnsinhouden en -processen deels « uitdrukking », deels « verhulling » 
van het onbewuste zijn. Wanneer een onbewuste drift tot een over- 
eenkomstige wensvervulling leidt, treedt de adequate bewustwording 
in de meest onmiddellijke uitdrukking op. De sterkste verhulling 
ontstaat, wanneer de verdringing zo hevig is, dat de onbewuste inhoud 
of streving die het bewuste verontrust, volledig in het onbewuste 
wordt gehouden. Binnen deze beide uitersten van uitdrukking en 
verhulling ligt de gehele ladder van betrekkingen tussen het onbe- 
wuste en het bewuste. 

Het onbewuste verbergt zich meestal niet volkomen, maar de 
uitdrukking van het onbewuste in het bewuste is niet onmiddellijk en 
niet volledig, maar onrechtstreeks en in symbolische geest vervormd. 
Zo krijgen vele bewustzijnsinhouden een verborgen, verraderlijk en 
vermomd karakter. De verdrongen neigingen aan dewelke door de 
censuur van het Ik en het Boven-ik de opgang tot het bewuste 
ontzegd is, trachten zich te uiten in âllerlei vormen die sociaal 
aanvaardbaar worden en als zodanig de censuur kunnen verschalken. 
Dit proces waarin vele onbewuste tendenzen zich onder vermomde 
vorm voordoen, heet men « sublimering » (1). Zo zou in het kader van —_ 
Freud's opvatting de zorg van een ongehuwde vrouw voor kinderen 
een vermomde uiting zijn van haar onbewuste, onbevredigde, erotische 
neigingen en zouden in het licht van Adler's leer vele vormen van 

goede werken gesublimeerde uitingen van geldingsdrang zijn. 

Deze symbolen of vervormde uitingen van het subconsciente moeten 
«geïnterpreteerd», vgedeutet » worden . De interpretaties zijn alleen uit- 
voerbaar wanneer men weet wat zich in de bewustzijnsverschijnselen 
symbolisch kan uitdrukken. Hoewel zij in verschillende scholen ont- 
stonden en uiteenlopend zijn van aard, hebben zij de gemeenschappe- 
lijke overtuiging dat de richting en de motor van hetgeen in het 
bewustzijn geschiedt, niet volledig in het bewustzijn zelf liggen, maar 
grotendeels in het onbewuste, dat het onbewuste een zin heeft en de 
bewegende kracht is der bewuste psychische processen. Alle symbool- 
duiding of interpretatie moet dus op die onbewuste zin en richting 


(1) Sublimering wordt nog in een andere min algemene zin gebruikt waar Freud 


de hogere psychische activiteiten als godsdienstigheid, kunst, wijsbegeerte, cultuur- 


arbeid beschouwt als producten van sexuele drang en bijgevolg vermomde vormen 
van die drang. 
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georiënteerd worden. In de beantwoording echter van de vraag welke 
deze alles beheersende onbewuste drijfveren zijn en welke de zin is 
volgens dewelke de bewuste verschijnselen moeten geïnterpreteerd 
worden, lopen de opvattingen ver uiteen. In de psychoanalyse van 
Freud staat de sexuele drift bovenaan, hoewel in de latere werken 
ook de agressieve drift een uiterst belangrijke betekenis heeft. In de 


“ individualpsychologie van Adler is de drift om tot zelfaffirmatie en 
gelding te komen vrijwel alles beheersend. Volgens Jung's analytische 


zielkunde zijn boven-individuele, in de soort verankerde, de mens- 
heid toebehorende tendenzen of archetypes werkzaam. Scheler heeft de 
aandacht getrokken op de ressentimentsdrang. De Greeff onderlijnt 
sterk de instincten van sympathie en verdediging. En zo gaat het 
verder. 

Deze verschillen in de dieptepsychologische theorieën verklaren 
waarom één zelfde bewustzijnstoestand op. vele wijzen kan geduid 
worden naar gelang de school waartoe de analyst behoort, en naar 
gelang de onbewuste neiging waarop iedere school, gewoonlijk exclusief, 
de nadruk legt. Uit de verscheidenheid en de exclusiviteit van die, 
theorieën blijkt dat de waarde van de dieptepsychologische duidingen 
zeer critisch moet beoordeeld worden. Men beschikt immers over 
geen enkel afdoende criterium om met zekerheid gezond interpretieren 
van hinein interpretieren te onderscheiden. 


Neurosen, hun ontstaan en genezing. 


Men mag bij dit alles niet vergeten dat de dieptepsychologie in 
eerste instantie een methode is om neurosen te genezen, meer dan 


een volledige zielkunde of wijsbegeerte. Vroeger aanzag men doorgaans 


alle neurosen als zenuwziekten met organische oorzaken. Sinds Breuer, 
Janet en Freud denkt men dat in veel gevallen de zenuwziekten aan 
psychische oorzaken te wijten zijn. Ze zouden ontstaan uit het con- 
flict tussen psychische krachten, Wanneer onbewuste wensen en 
neigingen verdrongen worden en zich niet in vermomde vorm weten 
boven te werken, geven ze zich toch niet gemakkelijk gewonnen, 
doch blijven ze vaak in de psychische ondergrond voortwoekeren. 
Sterke en gezonde naturen gelukken er in dat onbewuste spontaan te 
verwerken zonder stoornis of vertonen er ten hoogste enkele verkapte 
manifestaties van. Bij mensen met minder sterke zenuwen zou het 
echter niet zelden gebeuren dat er een innerlijke tweespalt in het 
zieleleven ontstaat, waardoor het geheel gestoord en ontwricht wordt 
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en het op neurose uitloopt. Dit zou vooral het geval zijn, wanneer 
de verdringing zeer affectief gekleurd was; het meest, wanneer zij 
plaats gehad heeft ter gelegenheid van gebeurtenissen uit de jonge 
jaren, waarin iemand sterk geëmotioneerd geweest is, doch deze 
emotie heeft moeten onderdrukken omwille van morele, sociale of 
conventionele eisen. Men denke b.v. aan de scène met het hondje in 
het geval van de patiente van Breuer, aan de beleving bij een aan- 
randing op de eerbaarheid, bij de tyrannie van een opvoeder, enz. 
De oorzaak van de neurose zou hoofdzakelijk gelegen zijn in het 
feit dat deze opgesloten emoties « opgekropt» en « niet afgereageerd » 
werden. De traumatische gebeurtenis welke aan de oorsprong van de 
storingen ligt, is dikwijls totaal uit de herinnering van de patiënt 
verdwenen en is blijven voortwerken in een onbewuste neerslag. 


4 


Hoe worden nu de neurosen genezen? Breuer ontdekte, zoals 
gezegd, de kathartische methode. Volgens zijn bevinding, moet de 
onbewuste en affect - beladen etterbuil die na een traumatisch gebeu- 
ren zich opkropt en ongezien de psyche vergiftigt, uitgezuiverd worden. 
Deze uitzuivering wordt bewerkt wanneer de zenuwzieke langs vrije 
uitlatingen en losse mededelingen zijn ingeklemde gevoelens kan 
afreageren en zijn psychische spanning kan ontladen. In en door 
deze ontlading wordt de patiënt met behulp van de arts geholpen om 
zijn soms jarenlang gesplitste psyche terug tot eenheid te brengen en 
normaal te worden. Terwijl echter Breuer de afreactie slechts in 
hypnose zag tot stand komen, bekwam Freud het verlossend resul- 
taat toen hij er in gelukte bij wakkere patiënten het traumatisch 
gebeuren weer in het bewust geheugen op te roepen en het kluwen 
van de onbewuste resten van het beleefd conflict te ontwarren. Op 
die wijze krijgt de zieke een kijk in het spel der conflicterende be- 
hoeften, die achter de schermen zijn gedraging leiden en zijn inner- 
lijke beleving vergallen. Dit bewust worden van het onbewuste of 
verdrongene zou de kern van het therapeutisch proces zijn in de 
genezing der neurosen. 


Over de techniek volgens dewelke de arts tot dit resultaat zal 
komen, wordt verder gehandeld. Alleen op twee punten van essentiëel 
theoretisch en practisch belang in de zuiverende en verlossende 
behandelingswijze der zenuwzieken, mag hier ingegaan worden: de 
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« weerstand» en de «overdracht ». In het beginstadium van deze thera- 
peutische methode gebeurde het vaak dat de patiënt weerstand bood, 
zich verzette tegen de bewustmaking van het onbewuste en de inter- 
pretatie van de geneesheer over de oorsprong van de te genezen kwaal 
niet wilde aanvaarden. De patiënt scheen tegenover de therapeut niet 
een houding aan te nemen als tegenover een helper, een raadgever 
„of een geneesheer. Waaraan was dit te wijten? Wel, de patiënt zou 
spontaan in de therapeut de reïncarnatie beleven van een of ander 
persoon die in het ontstaan van de neurose de hoofdrol gespeeld 
heeft. Veronderstel dat een zenuwlijder in zijn kinderjaren geterrori- 
seerd is geweest door een brutale opvoeder voor dewelke hij gebeefd, 
gezwegen en verkropt heeft. Volwassen geworden heeft hij misschien 
de pijnlijke tonelen vergeten waarvan hij het slachtoffer was. Binst 
de behandeling zullen zich onverklaarbare scènes van schrik tegenover 
de arts voordoen. Is een patiënte ziek geworden ten gevolge van een 
liefdeshistorie, dan zal zij op de arts verliefd worden. Deze substitutie 
van de medicus — of, naar men zegt, eventueel ook van een andere 
persoon — in de plaats van hem die de oorzaak van de traumatische 
gebeurtenis was, noemt men «overdracht»; de gevoelens tegenover 
die persoon worden nu op de arts of op een andere persoon « over- 
gedragen ». Men begrijpt dat de vermelde phenomenen van overdracht 
en afreactie enerzijds en de persoonlijke invloed van de therapeut op 
de behandelde persoon anderzijds verscheidene uiterst moeilijke en 
delicate problemen stellen van psychologische en vooral van morele 
aard waarop hier helaas niet kan worden ingegaan. 


Techniek van de dieptepsychologische therapie. 


Ten slotte moeten nog enkele meer bepaalde aanduidingen gege- 
ven worden aangaande de concrete techniek waarvan de dieptepsycho- 
logen zich bij de therapeutische behandeling bedienen. Om de ver- 
drongen en verborgen complexen naar boven te roepen en de vergeten 
traumatische belevingen terug in het bewustzijn te krijgen, bedienen 
zij zich, mits enkele accidentele verschillen van aanwending, hoofd- 
zakelijk van drie werkmethoden, namelijk de interpretatie van a. de 
vrije associaties, b. de mislukte, toevallige en vergeten handelingen en 
c. de dromen. 


A. Aanvankelijk maakten de dieptepsychologen, om het onbewuste 
te exploreren, gebruik van de hypnose. Weldra bleek echter dat niet 


iedereen in dezelfde mate in het hypnotizeren gelukte en dat betge 


‚gegroepeerd worden: 1. de symptomatische, 2. de gestoorde of mis- 


bd 


door hypnose aan het licht kwam, niet tot een duurzame genezing 
kon aangewend worden. Daarom zocht men andere methoden volgens 
dewelke de patiënten in normale toestand konden worden geholpen. 
Men hoopte er in te gelukken door het opwekken van vrije assocía- 
ties. Voor deze associaties ging Freud uit van een of ander woord 
dat op geconstateerde ziektesymptomen, b.v. niet voorbij een bepaald 
huis kunnen gaan, betrekking heeft. Hij drong bij zijn patienten 
aan, om uitgaande van de opgegeven woorden, allerlei associaties te 
maken en luidop uit te spreken « was ihnen in den Sinn kam », in 
de hoop door dit materiaal de weg naar het vergetene of verborgene 
terug te vinden. Jung van zijn kant trachtte de associaties níet aan 
het ziektesymptoom vast te knopen, maar bood aan de patiënten 
«inductiewoorden » of « opwekkingswoorden », waarop zij met het 
eerst invallend woord moesten reageren. Bij de aangewezen methoden 
vertoonden de patienten bijna altijd een overvloed van « invallen » 
die ze soms spontaan uitspraken, soms echter niet wilden mededelen, 
zogezegd omdat ze te onbeduidend waren, of helemaal niets met de 
zaak te maken hadden. Achteraf echter kwam het uit dat juist deze 
associaties belangrijk bleken te zijn bij het opsporen van het vergetene. 
Dit associatief reageren van het subject met «invallen» op een óf 
ander woord werd aldus de nieuwe dieptepsychologische methode om 
de weg te vinden van het ziektesymptoom en de prikkelwoorden 
naar de belevingen die er zinvol en oorzakelijk mee verbonden zijn. 
Aan de basis van deze techniek ligt de onderstelling dat deze zoge- 
zegde toevallige invallen helemaal niet toevallig zijn, doch in inner- 
lijke samenhang zouden staan met het symptoom of met het inductie- 
woord, en dat in de grond het verloop van deze associaties psychisch 
zou gedetermineerd zijn. î 

B, Een andere techniek waarvan de dieptepsychologen zich be- 
dienen, is het nagaan en interpreteren van toevallige mislukte en 
geïnhibeerde handelingen. In het gewoon dagelijks leven immers _ 
gebeuren er verscheidene zaken die schijnbaar onbeduidend zijn, doch _ 
achteraf gevolgen en tekenen blijken van onbewuste en vooral affec- 
tieve complexen. Klaarheidshalve kunnen deze daden in drie categorieën 


lukte, 3. de geïnhibeerde. 


k Ì t of Ee heden en die hij, eens er over ondervraagd, 
Ë vals louter toevallig beschouwt. Als voorbselden kunnen genomen : 
— een deuntje neurién, aan zijn haar wrijven, met een knop van zijn Ee 
kel vest spelen, enz., enz. Die verschijnselen zouden revelerende tekenen Pd: 
ke zijn van diepere psychische processen. Rousseau vertelt ergens dat hij / 
k de gewoonte aangenomen had altijd egen bepaalde omweg te maken als hij 
<< een bepaalde straat naderde. Hij vroeg zich af vanwaar die machinale 
gewoonte wel kon komen. en bij verder nadenken ontdekte hij, dat 
_ het moest zijn, om een vervelende schooier te vermijden. Hij „maakte 
er deze bemerking-bij : « Nous n'avons guêre de mouvements machí- 
_ náls, dont nous ne puíssions trouver la cause dans notre coeur, sí 
nous savions bien ly chercher». Tot deze symptomatische daden kan 
hen ook de tics rekenen; ze zouden allemaal v uitdrukkingen » zijn 
van onbewuste oorzaken. 
| b. De dieptepsychologie trok ook de aandacht op het belang van 8 
zogezegde gestoorde of mislukte handelingen om de ondergrondse 
psychische neigingen te ontdekken. Terwijl de symptomatische act 
een eenheid vertoont, reveleert de mislukte daad een zeker dualisme 
en een zekere íntersectie van krachten. De miíslukte handelingen 
s kunnen tot de kenorde of tot de motorische orde behoren. Onder de 
eerste soort wallen de verkeerde lezingen. Freud, die twee zonen aan 
_ het front had ín de eerste wereldoorlog, betrapte zich zo op de lezing 
«der Friede von Górz» terwijl ín feite ín zijn dagblad stond «die 
einde vor Göórz». Als verklaring ligt de latente en babítuele 5 


bekommernis van de vader om zijn kinderen voor de hand. Gelijk- 


vergadering plechtig opende met de woorden: uík verklaar de 
tin d voor gesloten». Een energieke dame deelt aan haar dokter 
« Mon marí a consulté un médecin au sujet du régime qu'il 
à suivre; le médecin lui a dit qu'il n'avait pas besoin de régime, 


ook de lapsus calami. Zo b.v. het geval van een patiënt die 
an zijn therapeut schrijft ín verband met zijn nervositeit die hij 
schreef aan het koud weder dat zijn katoenplantage heeft doen 
lukken : « My troubie is all dye tot that damned frigid wife (in 
ats van frigid wave — koude golf)». De verklaring van de missin- 
blijkt voor de hand te liggen. 


€ Het onbewuste kan zich dus ín een ympromatiche act door 
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eenvoudige ontlading manifesteren of zich in de gedeeltelijke ontlading 
van een‘ mislukte handeling voordoen. Men gaat nog verder en 
meent dat zekere verschijnselen die blijkbaar louter negatief zijn, als 
de vergetelheid, in het licht van het conflict der psychische krachten 
moeten gezien worden. Sommige vergetelheden zouden niet te wijten 
zijn aan zwakheid van geheugen, maar aan een zekere inhibitie uit- 
geoefend door een onbewuste tegenovergestelde kracht. Frink, een 
Amerikaanse dieptepsycholoog, verhaalt een geval waarin een dame 
zich onmogelijk de naam van de schrijver van Zhe paradise lost 
kon herinneren. Na onderzoek bleek de oorzaak hiervan te zijn het 
feit dat die dame vroeger vurig was verliefd geweest op een kozijn 
die Milton heette, doch met wie ze om bepaalde redenen niet had 
kunnen trouwen. Sinds haar eigen huwelijk had ze alles gedaan wat 
mogelijk is om die liefde te vergeten. 


C. Het hoofdmiddel ter exploratie van het onbewuste is het 
onderzoek van de droom. Zoals Freud zelf zegt, is dit de via regia 
die naar de kennis van het onbewuste in het psychisch leven leidt. 

De dieptepsychologie heeft geen eenvormige opvattingen over 
wezen en zin en functie der dromen. Terwijl zij b.v. voor Freud 
het verleden weerspiegelen, wijzen ze volgens Adler op de toekomst. 


Wanneer beide in de dromen slechts individuele elementen zien, meent 


Jung er ook invloeden van een collectief en mytisch onbewuste te 
vinden. Op die verschillen kan hier niet ingegaan worden ; enkele 
beschouwingen over de droomopvatting van de stichter der psychoana- 
lyse kunnen volstaan. 

De droom zou volgens Freud de denkbeeldige verwezenlijking 
zijn van diepe verlangens van de mens. Tussen deze verlangens zijn 
er sociaal en moreel aanvaardbare, waartegen zich in de mens niets 
ernstig verzet. Deze kunnen zich dan ook volkomen in de droom 
uitwerken. Er zijn ook verlangens en neigingen die sociaal en moreel 
niet aanvaardbaar zijn, die, indien ze in bewuste toestand opkwamen, 
krachtdadig zouden terug geduwd en verdrongen worden, en zelfs in 
de slaap door de censuur van het Opper -ik niet worden geduld. 
Om toch door die censuur door te geraken, weten deze diepe ver- 
langens haar te verschalken: in plaats van zich in de droom reëel 
uit te drukken gelijk ze zijn, vermommen ze zich in een symbolische 
vorm. 

Deze symbolische droom heeft een dubbele zin: enerzijds geeft 
hij lucht aan een geheim verlangen en anderzijds omzeilt hij de 
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censuur. ‘Aan deze tweevoudige functie beantwoorden twee boven 
elkaar liggende plannen van de droom: enerzijds de manifeste droom- 
inhoud die verward en onschuldig is, de censuur gemakkelijk ontloopt 
en die men zich bij het ontwaken herinnert ; anderzijds de latente 
droominhoud, die de werkelijke diepere verlangens behelst, onzicht- 
baar en onbewust is, en waarvan de manifeste droom een misvorming 
“is. Ziehier een voorbeeld. « L'inconscient d'un jeune homme désire 
ardemment l'héritage d'un vieil oncle, très digne d’affection. Rêver 
les funérailles de celui-ci serait un « rêve enfantin » trop clair pour 
n'être pas déplaisant. Voici l'affabulation sous laquelle se déguisera 
le désir latent: « Oncle et neveu voyagent en Italie ; on fait halte 
à Pise ; joyeusement on visite le Dôme et le Baptistère; à la soirée 
Foncle propose de se rendre au Campo Santo, où son digne neveu 
le laisse en muette contemplation devant les vénérables fresques du 
triomphe de la mort». Le tour est joué: l'inconscient a son discret 
frémissement de plaisir,‘ et la censure qui ne voit point le tourisme 
sur la liste des objets prohibés, garde une sérénité placide»n (1). 

In de droomarbeid, d.w.z. in de onbewuste werkdadigheid waar- 
door de droom tot stand komt, worden sommige mechanismen 
gevolgd, waarvan de kennis licht werpt op de verhouding tussen 
manifeste en latente droominhouden. Aldus de condensatie, de sub- 
stitutie, de dramatisering en zo meer (2). Op grond hiervan tracht 
men de manifeste droominhoud te interpreteren om tot de latente, 
de echte maar onbewuste te komen. Men is er van overtuigd dat de 
droom geen zinledig element is van het psychisch leven, maar een 
symptoom dat bij nader onderzoek wel diepere samenhang in zich en 
verband met het onbewuste heeft. Daarom zal de dieptepsychologie, 
om de interpretatie der dromen te vervolledigen, de afzonderlijke 
droombeelden als uitgangspunten voor vrije associatie van het subject 
nemen. Hoewel deze niet altijd rechtstreeks de sleutel van de sym- 
bolische betekenis van de manifeste droominhoud biedt, zou zij toch 
kunnen leiden tot bepaalde resultaten die « het raden» en « het 
hersamenstellen » van de onbewuste droominhoud zouden mogelijk 
maken. Wanneer b.v. een Engelse patiënte van viooltjes droomt 
(violet) en daarna als associatie met het woord violet het Engels 
werkwoord violate (verkrachten) opgeeft, dat ongeveer dezelfde uit- 


(1) Zie J. Marecnar, Les lignes essentielles du freudisme, in Nouvelle revue 
théologigue, 1915, bl. 582. 
(2) Cfr R. Darsier, o. c., bl. 93 en vlg. 
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spraak heeft, dan zou daaruit of uit andere aanduidingen van die 


aard, volgens Freud, het sexueel kader van die droom naar voor 
komen. (Cír Zraumdeutung, Hstk VI). 
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Zowel de droomanalyse als het onderzoek der vrije associaties 


en der mislukte handelingen moeten de dieptepsycholoog op het spoor 
brengen van de verdrongen belevingen. In tegenstelling met de hyp- 
nose, die het onbewuste in. het algemeen en het traumatische gebeu- 
ren in het bijzonder, rechtstreeks op tafel werpt, verstrekken de drie 
vermelde technieken der dieptepsychologische therapie slechts « een 
rijk materiaal .van invallen, die de analyst op het spoor kunnen 
brengen van wat de patiënt vergeten is. Dit materiaal brengt welis- 


waar niet het vergetene zelf naar voor, doch het verschaft zulke. 


duidelijke en rijke aanwijzingen dat de arts met zekere aanvullingen 
(Erganzungen) en uitleggingen (Deutungen) het vergetene ‘daaruit 
raden of heropbouwen (erraten, rekonstruieren) kan » (Gesammelte 
werke, XIII, bl. 411). In deze zin is de dieptepsychologie een dui- 
dingskunst en dit zal voor eeuwig een van haar zwakste punten 
uitmaken. Men denke immers niet dat alle neurosen met de aange- 
duide therapeutische methoden genezen worden; dit schijnt slechts 


met sommige het geval te zijn. Men beelde zich ook niet in dat deze. 


geneeswijze gemakkelijk te beoefenen is; zij kan maanden en jaren 
vragen, en zelfs zonder resultaat moeten opgegeven worden. Dan is 
de patiënt veelal « un homme vidé». In sommige gevallen waarin de 
dieptepsychologie alleen ontoereikend blijkt, kan ze echter nog met 
nut ingeschakeld worden in andere psychiatrische technieken als b.v. 
narco- analyse en andere. 


Besluit. 


Hierboven werd een zeer algemeen en sommair beeld geschetst 
van de dieptepsychologie. We simplifieerden veel in deze zin dat we 
van de zeer uiteenlopende opvattingen der scholen slechts de grootste 
gemene deler gaven en we bijgevolg van alle nuancering moesten 
afzien. 

__ We idealiseerden enigzins deze moderne vorm van zielkunde 
omdat we sommige ongerijmdheden die er in voorkomen onaange- 
roerd lieten en over het valgemeen slechts melding maakten van de 
elementen die enige schijn van waarschijnlijkheid vertonen. In naam 
der waarheid moet immers gezegd, dat de dieptepsychologie in veel 
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gevallen schromelijk onwetenschappelijk te werk gaat. Bijna elk van 
haar beweringen-is voor grondige critiek vatbaar. Om aan de klaar- 
heid en overzichtelijkheid van onze uiteenzetting niet te schaden, — 
en ook om de ons toebedeelde ruimte niet te overschrijden — moesten 
we‘ discussie en weerlegging van kant laten. 

We behandelden bijna uitsluitend de dieptepsychologie als methode 
om het onbewuste te benaderen en de rol ervan in het zieleleven te ont- 
dekken. Daarbij verzwegen we dat verscheidene systemen, wat doctrine 
en inhoud betreft, een metaphysische „ondergrond hebben en morele 
consequenties meebrengen, die getuigen van een goddeloos mate- 
rialisme en hedonisme, die totaal onverzoenbaar zijn met de spirituele 
opvatting van de mens. Dit betreft bepaalde vormen van dieptepsy- 
chologie, niet de dieptepsychologie als zodanig. 

Toch achtten we het de moeite waard enkele hoofdtrekken van de 
dieptepsvchologische systemen aan te duiden, omdat ze een probleem 
hebben gesteld van allergrootst belang voor onze opvatting van. de 
mens en de gevolgen die daarmede ‘samenhangen. Volgens deze sys- 
temen immers zouden de instinctieve krachten (voornamelijk sexu- 
aliteit en zelfaffirmatie) niet alleen sterke tendenzen zijn in ons 
zieleleven — dit wisten reeds de traditionele psychologie en de christelijke 
ascese maar al te goed — doch deze krachten zouden .de allesom- 
vattende dynamismen of drijfveren zijn van de mens, waarvan alle andere 
activiteiten en strevingen slechts de vermomde of vervormde uitingen zijn (1). 
Indien het waar zou zijn dat de bewuste uiterlijke gedragingen en 


innerlijke houdingen van de mens kunnen bepaald worden door fac- 


toren waarvan de handelende persoon zich zelfs niet virtueel of im- 
pliciet bewust is, dan zou dit feit problemen stellen in verband met 
de betrouwbaarheid van eigen bewust geweten. vrijheid, verantwoorde- 
lijkheid en zo meer, welke de moralist in alle ernst en ook in alle 
voorzichtigheid moet onder ogen nemen. Hij moet zich nochtans vol- 


__ strekt hoeden voor alle vormen van overdrijving die bij de ontdekking 


van nieuwigheden dikwijls begaan worden. 
In feite immers geven deze opvattingen blijk van een geweldige zelf- 
overschatting. De dieptepsychologie is slechts een zeer partiële psychologie, 


namelijk de zielkunde van het instinctieve, het onpersoonlijke, het 
irrationele, het biologische ín het zieleleven. En dan benadrukt elk 


systeem slechts één onder de vele instincten van de mens. Over dit 


(1) Cfr J. Nutr, De fundamentele drijfveren van de mens, in Katholiek 
cultureel tijdschrift Streven, 1951, bl. 353 en vlg, 
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_ “diepere en ‘onbewuste eel’ van fe An 
_ waardevolle en vroeger veronachtzaamde aspecten aan 1 licht gebrac 
Het werd echter uit zijn verband met de hogere lagen der geestelijke. 
_ persoonlijkheid gerukt. Het beste en het noodzakelijkste wat daarom 
in verband met de dieptepsychologie moet gedaan worden, en stilaan, — 
begint gedaan te worden, is het instinctieve meer te integreren in 
een systeem dat rekening houdt met het complexe geheel van ons 
volledig psychisch leven, bewust en onbewust, hoger en den geeste- 
lijk en stoffelijk en zelfs natuurlijk en Rn tar 
| 
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Miscellanea 


DOCTRINA NOVI TESTAMENTI DE MUNERE ANGELORUM 
IN OECONOMIA CHRISTIANA (1) 


Praehistoria doctrinae Novi Testamenti (2). 


Angelologia Novi Testamenti maxime a doctrinis israeliticis et 
iudaicis pendet. Problemata originis et evolutionis huius doctrinae proinde 
_non imprimis documenta neo-testamentica spectant sed Veteris Testamenti 
scripta, potissimum temporis postexilici. lamvero nonnulli auc- 
tores acatholici sententias de angelis aperta cultus polytheistici vestigia 
interpretantur ac contendunt Israelitas angelologiam a populis babylonicis 
et a religione iranica mutuatos esse. Verum si loqui volumus, fides in ange- 
los, quae post exilium in Israel habetur, ex persuasione perantiqua de an- 
gelorum existentia et de eorum munere in oeconomia providentiali initium 
duxit. Tempore remotissimo, diu quidem ante exilium, ministerium 
memoratur angelorum, qui vero numquam tamqguam entia divina 
coluntur, Deoque tam plane subiecti considerantur ut ne prophetae 
quidem adversus qualitatem eorum divinam populum monere debeant. 
Angelologia proprie dicta, etsì revera post exilium incipere videtur et 
in quibusdam formis indubie iudiciis alienis regitur, nedum ex 
appulsu religionum paganarum sufficienter explicatur, potius e causis 
ac conceptionibus proprie israeliticis oritur. Transcendentia enim Dei 
unici eo tempore tam distincte agnoscitur et distantia inter lahweh et 
‘homines in cogitatione religiosa tam vivide persentitur ut hinc e 
meditatione de angelis nullum periculum pro monotheismo timendum 
sit et illinc fideles opportunum sentiant ideas traditionales de angelis 
evolvere interventumque providentiae Yahweh in historia israelitica et 
in vita individuorum his entibus intermediis tribuere. 


(1) Conferentiarum ecclesiasticarum Sess. Vllae qu. Za. 

(2) De angelologia V. T. et ludaismi vide inter alia opera G. von Rap, Male'ak 
in A. T., in G. Krrrer, Theologisches Wörterbuch zum N.T., 1, p. 75-79; 
J, Touzarp, Ange de Jahweh, in D. B. S., 1, col. 242-255: G. Pmiurs, De angelis - 
in V.T., in R.E.L,, 1989-1940, p. 44-52; G. Kirrer, Die Engellehre des Judentums, 
sin Theol. Wört., 1, p. 79-81, 


Quamvis angelologia in nulla Zwdaismi recenttoris schola plane 
negligeretur unicam tamen evolutionis viam non est secuta. 1. Mode- 
rante rationalismo graeco Sadducaei existentiam angelorum forsan 
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negant aut saltem cogitationibus de angelis parum favent (cfr A.A. 23,8) 
et libri deuterocanonici. Veteris Testamenti, praeter librum Tobiae, 


sententias de angelis ante exilium vigentes sine additionibus conspicuis 
conservant. 2. Contra auctores apocalyptici inde a libro Danielis (1) 
fidesque popularis, de qua liber Tobiae testatur, considerationes de 
angelis infinite” augent ita ut angelologia inter pios Israelitas in 


quam hae cogitationes verum doctrinarum biblicarum sensum explanant 


3 
; 
promiscuo sit. Quae tendentia amplificans nititur in persuasione iuxta 4 
atque evolvunt. 3. Eadem causa simul ac oppositio adversus rationa- E 


lismum alienum, cuius Sadducaci testes erant, Rabbinos, [udaismi 


theologos, movet ad promovendam angelologiam, quae caeterum 
omnipraesentiam et ompiscientiam Yahweh exprimit,. Angeli sunt et 
remanent membra curiae divinae, substituti mundi caelestis, nuntii 
Dei efficientes eius decreta: « Ubi Michael, ibi gloria Schechinae ». 
ludictum libri Tobiae de apgelis custodibus, Dei providentiam et 
gubernationem erga homines eflicientibus, a Rabbinis etiam multifarie 
proponitur. 

Quae omnes -tendentiae considerandae veniunt ut Novi Testamenti 
doctrinam de angelis perspiciamus. Seriptis apocalypticis ludaismi 
comparata, angelologia christiana valde sobria apparet ideasque Tudaismi 
accipiens angelos oeconomiae divinae intrepide subordinat. Angeli non 
tantum minus frequenter apparent sed, Gabriele Angeloque Domini 
‚ exceptis, individualitas eorum parum indicatur semperque subórdinate 
agunt. Evangelistis et apostolis [esus Christus est solus ‘mediator 
salutis, totum animum christianorum movens, ita ut alii mediatores 
Deum inter et homines non admittantur, officium vero et dignitas 
angelorum totum in Christum dirigatur. Angelologia ad pertipheriam 
christianismi pertinet. 

Hoe in libello doctrinam Novi Testamenti de munere angelorum 
in oeconomia christiana expouemus (2). Successive dicemus f° de curiae 


(1) Testimonia praesertim in libro Henoch, Apoc. Baruch, Testam. XII 
Patriarcharum. 

zee Vide inter alia opera A. Lemoxnrer, Angélologie chrétienne, in D. B.S. 1, 

255-262 ; W. Grossouw, Engelen, in Bijb. Woordenboek, col. 386- 890 (in quibus — 
eert notae bibliographicae recentiores,„adduntur);” G. Pimps, in R. E-L., 1939- ik 
1940, p. 172-174, 226-229 ; A. Vacant, « Anges, in D. T.C, 1, «col. 1189-1192: 
_G. Krrrer, aggelos im N.T., in Theol. Wòrt., 1, p. 81-87; M. en Theologie — 
des N. T. (F. TriLrmann, Die H. Schrift des N. T.), Bonn, 1950. IL. p. 158- 154, et 
194-195 ; IL, p. 36, 325-826 ; vide insuper commentaria exegetica textuum 5, Scripturae. 
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divinae angelis deque Dei nuntiis, qui in scriptis N.T. originem et 

ersonam caelestem Christi manifestant ; deinde 2o de eorum servitio quo 
Christo et historiae salutis ministrant ; ultimo loco 3% de munere ange- 
lorum custodum. Proxima vice, ope textuum imprimis S. Pauli, 
de dignitate et excellentia angelorum inquiremus, ut eos Christo 
Domino inferiores monstremus et locum eorum in oeconomia christiana 
melius perspiciamus. 


Aulae Dei regiae angeli Christum circumdant eiusque caeles- 
tem originem et personam manifestant. 


Evangelistae et apostoli doctrinam biblicam et iudaicam, iuxta quam 
angeli curiam regiam Dei constituunt, ideoque mundi caelestis sunt substi- 
tuti atque Dei nuntii, sponte accipiunt. [maginem mundi caelestis evocans 
auctor. epistulae ad Hebraeos describit accessum «ad Sion montern, 
et civitatem Dei viventis, lerusalem caelestem et multorum millium 
Angelorum frequentiam » (1). 

Cum autem evangelistae et auctores Novi Testamenti Iesum 
Christum considerant ut totius oeconomiae divinae centrum et in se 
Dei praesentiam et dominationem revelantem, angelos describunt 
ministros aulae regiae Christi quem circumdant ac concomitantur. 
Notatu enim dignum est apparitiones angelorum in descriptione evan- 
gelica cum _mysteriis incarnationis, resurrectionis, ascensionis et 
_parousiae finalis praesertim copnecti, id est cum- lesu mysteriosa 
origine e mundo caelesti, cum eius reditu in patriam caelestem et 
fandem cum Domini secundo - adventu in gloria. Nonne haec omnia 
mentem evangelistarum aperiunt, angelos nempe personam intimam 
Christi manifestare ac indicando peculiarem eius indolem messianicam 
nexum cum mundo caelesti et Deo Patre patefacere ? Quod caeterum 
ipse Dominus indicat hisce verbis : « videbitis caelum apertum et 
angelos Dei ascendenteset descendentes supra Filium hominis» (lo. 1,51). 

In evangeliis enim infantiae angeli frequenter occurrunt, munus 
gerentes nuntiorum caelestium, quorum aspectus externus vix delineatur 
quique adimpleta missione statim recedunt. [ta « Angelus Domini», 
Zachariae in templo apparens, nativitatem praecursoris nuntiat pro- 
_priamque dignitatem manifestat his verbis: «ego sum Gabriel, qui 
asto ante Deum»; est ergo aulae Dei regiae (Lc. 1, 11-20). Idem 
_angelus Gabriel Mariae maternitatem annuntiat eiusque consensum 
_ accipit (Lc. 1, 26-38). Angelus quoque loseph in somno ter apparens 


(1) Hebr. 12,22; cfr A. A.6, 15; Gal. 4, 14; 1 Cor. 4, 9; 1 Tim. 5, 21. 
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ei voluntatem divinam communicat (Mt. 1, 20-21 A ER 18: 2, 19). 
Tandem « Angelus Domini» repente adest pastoribus in’ Bethleem 
qui luminosa gloria Dei circumdantur. Cui subito accedit « multitudo 
militiae caelestis laudantium Deum» gaudiumque caeli de Messiae nati- 
vitate canentium. (Lc. 2, 9-15). 

In narrationibus autem. resurrectionis aeque frequenter adesse 
memorantur. Angelus Domini lapidem sepulecri removens, resurrectionem 
aut ascensionem annuntians iüsdem fere verbis describitur ac ipse 
Dominus in gloria transfigurationis ; apparet enim iuvenis coopertus 
stola candida, cuius aspectus est sicut fulgur et vestimentum sicut 
nixe (Mt, 28,27 pars se Io. 2012 ACAFM ed Orci NCO Md Dan 
Qui splendor ex scriptis V.T. iam notus (Dan. 10, 6; II Macc. 3, 
25.26; 11,8) caelestem et gloriosam angelorum qualitatem designat. 
Praeter has narrationes angelorum servitium in vita publica Iesu in 
adiunctis tantum singularibus memoratur (Mt. 4, 11 par. ; Lc. 22, 
43; cfr Mt. 26, 53). : 


Tandem in parousia finali easdem partes agent. Ad mentem evan- 
gelistarum in consummatione rerum supremum iudicem Christum comi- 
tabuntur, cum eo et pro eo agent sive ut messores zizaniam iniguorum 
colligentes (Mt. 13,39; cfr 13,49), sive ut missi electos. a quattuor 
ventis congregantes (Mt. 24,31 ; Mce. 13,27), sive tandem ut testes 
iudicii hominum (Lc. 12,8-9). Angeli itaque consummationi rerum 
iudicioque active cooperabuntur et ut curia caelestis non tantum 
Yahweh, sicuti in scriptis apocalypticis V. T., sed et Christum cir- 
cumdabunt qui ipse «suos» angelos habet (Mt. 16,27; II Thess. 
1,7; cfr Mt. 25,31 ; Mc. 8,38). Cum Paulus easdem traditiones 
iudaicas refert, loannes in libro Apoc. sensus christianos magnifice 
aperit angelisque varia officia diversosque apparitionis modos adscribit. 
In sublimi visione introductoria augustam aulam divinae gloriae 
evocans (Apoc. 4,1 ss), praeter «septem spiritus qui in conspectu 
throni Dei sunt» (Apoc. 1,4)et quattuor « animalian, quae mixtionem 
Cherubim- (Ez. 1,5-25) et Seraphim (ls. 6,1-7) constituunt, videt # 
aagelos individuos, iussa divina efficientes, inter quos angelum inter- 
pretem visiones indicantem ac explicantem (Apoc. 4,1; 5,2; 17,4; 
21,9). Hi angeli sunt entia verenda, «fortian (Apoc. 5,2; 18,1), 
potestate et gloria suprahumana induta. Christo autem, exercitus 
caelestis duci (Apoc. 19,14), revelationis testes inserviunt eique simul E 
ac Deo adorationem hominum deferunt: «conservus tuus sum, et J 


fratrum tuorum habentium testimonium Iesu. Deum adora» (Apoc. 
19,10 ; 22,8). 
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Activitas angelorum itaque est manifestatio originis caelestis 
Christi simul ac servitium Iesu et operis eius. Ministrando personam 


Christi manifestant. Haec idea ad secundum aspectum eorum muneris 
ducit. 


Ministri Christi et Regni Dei. 

Sicuti in V. T. angeli Yahweh ministri erant, ita in Novo 
„Testamento Iesu Messiae eiusque missioni salutiferae inserviunt. 

In historia salutis magnas quamvis secundas partes agunt. Non 
tantum Christum circumdant et ei ministrant cum in initio tum in 
eschatologica adimpletione missionis Messiae atque Regni Dei, sed et 
partes gerunt in vita individuali uniuscuiusque christiani et in diffu- 
sione communitatis apostolicae. 

Praeter narrationes eventuum incarnationis et resurrectionis evan- 
gelistae testantur angelos post tentationem [esu in deserto accessisse 
ut testimonium reddentes de Christi dignitate et conscientia mes- 
sianica ei servirent (Mt. 4,11 par.), angelumque de caelo advenientem 
Christum in Gethsemani agonizantem confortasse (1) ut munus suum 
etiam in gravissimis adiunctis adimplere valeret (Lc. 22,43), imo plus 
quam duodecim legiones angelorum ad ministrandum Messiae continuo 
paratas fuisse (Mt. 26,53 ; cfr 4,6). Angeli munus in oeconomia salutis 
assumunt quia non tantum Christo historico inserviunt, sed et 
Christo Salvatori et toti eius operi salutis. ltaque cum _ Patre 
caelesti de conversione unius peccatoris congaudent (Lc. 15,10) pium- 
que hominem post-mortem ad patriam caelestem perducunt (Lc. 16,22). 
Denique in condenda et diffundenda Ecclesia apostolis inserviunt, in 
quo opere tamen sive ut nuntii decretorum divinorum (A.A. 8,26; 
10,3 ss; 27,23), sive ut adiutores et defensores apostolorum (A.A. 5,19; 
12,7 ss), sive ut inimicos communitatis punientes (A.A. 12,23), semper 
Dei aut Domini voluntatem efficiunt. Munus eorum compendiose 
exprimitur verbis Hebr. 1,14 : « nonne sunt administratorii spiritus, 
in ministerium missi propter eos, qui hereditatem capient salutis 7» 


Angeli custodes. 


Dantur denique angeli custodes (bewaarengelen, schutsengelen) 
quibus munus ducendi et protegendi homines adscribitur. 

Huius Veteris Testamenti doctrinae testimonium nitidissimum in 
libro Tobiae invenitur. In hoc enim documento narratur angelum 


(1) Haec interpretatio confirmatur ex1 Reg. 19,5 in quo textu angelus Yahweh 
Eliam confortat ut ad montem Horeb perveniat et in missione prophetica perseveret ; 
cfr Deut. 32, 43 LXX. 


he 


Ne 
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Domini, cui nomen Raphael (medicina Dei), 
‘et ‘Saram a daemonio vexatam: sanavisse 


Tobit caecitate percussum 
Tobiamque in itinere 


duxisse ac protexisse. Missione peracta proprium munus revelans, seipsum 
exhibuit orationes et bona opera iustorum Domino offerentem, aegrotos 
et a daemonio vexatos curantem, seque vocavit unum ex septem qui 


astant ante faciem Domini, e caelo missum 


eoque redeuntem (Tob, 


12, 12.14.15:20). Narratio haec, etiam si non est historica sed mere 
allegorica, absque dubio fidem in existentiam et protectionem angelorum 


custodum diserte approbat, pulcherrimumgque 


commentarium praebet 


asserti psalmistae : «angelis suis mandavit de te, ut custodiant te in 
omnibus viis tuis.» (Ps. 91, 11-12). Quae persuasio de angelo pro- 


tectore hominis individui iam ante exilium 
tempore vero postexilico magis praevaluit ita 
ties inculcaretur (2). Ad mentem Rabbinorum 


aligquomodo expressa (1) 
ut in ludaismo multo- 
angeli custodes providen- 


tiam et curam divinam erga iustos concrete repraesentant et efficiunt; 


duce Michaele apud Deum intercedunt, iustos in omnibus viis, 


praesertim in itinere concomitantur, “ut eos a daemonio et a periculis 


protegant, morumque integritatem custodiunt. 


Ipse Iesus Christus hanc doctrinam confirmavit protectionemque 


benevolam Dei ope angelorum custodum ad humillimos inter homines 
extensit. Locutus est enim de angelis aulae caelestis Dei, qui «semper 


vident faciem Patris » et quibus cura mandata est tón mikrôn, id 


est non tantum puerorum sed omnium hominum humilium et 
abiectorum (Mt. 18,10). Ambitus providentiae amantissimae Dei, cui 


ac gravitas periculi « scandalizandi unum de 


mikroi tam cari sunt ut curam eorum angelis commendetur, simul 


pusillis istis» (Mt. 18,6) 


his verbis inculcatur. Insuper angelorum. cusfodum familiaritas cum 
Deo, excellentiaque eorum servitii regii, et munus accusandi iniustitias 
hominum coram Deo hic a’ lesu docetur. Eadem doctrina forsan latet 


sub descriptione servitij angelorum Lazarum 


mendicum post mortem 


in sinum Abrahae perducentium (Lc. 16,22) atque indubie a fidelibus 


communitatis hierosolimitanae accipiebatur, 


qui ceterum aliquam 


similitudinem aspectus et vocis inter hominem et angelum eius 


(1) Gen. 24, 7,40; 48, 16; 1 Reg. 19, 5-7. De angelo protectore populi Isruel, 
qui Michael in libro Dan. vocatur, nec de angelis aliarum nationum custodibus hic 


_non disseritur. 


(2) Quoad V, Ts vide Ps::84,8; 91, 11-12; 


18, 20; Tobb, 17-275 12, 12-15; cfr Tob. 5,11; 33, 


STRACK-BiLLERBECK, Kommentar zum Neuen Testament, 


II, ‘p. 437-440. 


: 


Dan. 8, 49-50 ; 6, 23; ludith 
23 ; quoad ludaismum vide 
TI, p. 7811845 ITS pra0ts 


es 


accepisse videntur. Christiani scilicet in domo Marci congregati Petro 
clamanti et ostium pulsanti non crediderunt ancipitesque manebant 
utrum ipse Petrus aut « angelus suus» ante ianuam staret. Dum 
auctor epistulae ad Hebraeos angelorum ministerium modo generali 
descripsit (Hebr. 1,14), Paulus in” admonitionibus ad mulieres com- 
munitatis Corinthi angelos moralitatis custodes descripsisse videtur 
(1 Cor. 11,10). Mulieres enim in conventibus, in signum subor- 
dinationis viro suo et proinde legi divinae, capita sua « propter 
angelos» velent, ne angeli propter legis moralis transgressionem ex 
custodibus fiant accusatores coram Deo (1). 

Fides in angelum custodem quae nostris diebus in vita religiosa 
fidelium unicum forsan vestigium antiquae angelologiae remanet est 
revera doctrina biblica a Iesu sancita et in traditione christiana 
fideliter servata. 


À. ROETS, 


EST AUTEM FIDES SPERANDARUM SUBSTANTIA RERUM, 
_ ARGUMENTUM NON APPARENTIUM (Hebr. 11, 1). 


Nonnumquam ab auctoribus fides christiana secundum hunc tex- 
tum epistolae ad Hebraeos definitur. Vario modo tamen. textus inter- 
pretatur, ita ut, pro diversa explicatione, varia etiam caracteristica fi- 
dei christianae adscribantur (2). Sensum huius thematis et nos hic 
breviter indagare volumus, illud reponendo in contextu, simulque de- 
terminando an haec verba tamquam definitio fidei sumi possint. 


Fides in contextu. 


Reponendo textum in suo contextu immediate patet thema nostrum 
occurrere media in oratione paraenetica, qua Apostolus destinatarios 
epistolae a fidei-defectione retinere intendit. Plures enim in com- 


(1) Vide SrracK-Burerpeck, 0. Cc. Il, p. 707; O. Kusz, Die Briefe an die 
Römer, Korinther und Galater (Das Neue Testament, n. 6), Regensburg, 1940, p. 164. 

(2) J. Bonsirven, Saint Paul. „Epitre aux Hébreux (Verbum Salutis), Paris, 
1943, p. 454-485; P. Múépúpierre, Epitre aux Heébreux traduite et commentée, in 
L. Piror, La Sainte Bible, t. XII, p. 350-351 ; A. SrRATHMANN, Der Brief an die 
Hebräer, in Das Neue Testament Deutsch 9, 1949, p. 130-138; M. Mrierrz, Zheo- 
logie des Neuen Testamentes, t. Il, Bonn, 1950, p. 248-249; FP. Bücuser, Art. 
êheyyos ip G. Krrrer, Zheologisches Wörterbuch zum Neuen Testament, t. 11, 
“ Stuttgart, 1935, p. 478-474; J. Mouroux, Remargues sur la fot dans St Paul, in 
Revue Apologétigue, t. LXV, 1937, p. 281-289; J. Lecnner, Wekrhafte Gläubigkeit, 
Würzburg, 148, p. 23-24. 
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munitate propter multa mala iam perpessa et propter parousiam fru- 
stra exspectatam in fide vacillare coeperunt et conventus fidelium dere- - 
liquerunt (10, 25). Ut destinatarios a reditu ad iudaismum arceat, 
auctor epistolae superioritatem Novi Testamenti, praesertim in sacer- 
dotio Christi eiusque sacrificio iam antea demonstravit (Hebr. 4, 14 — 
8, 18). Ad finem cap. 10 indea v. 32 exhortat, renovando memoriam 
pristinorum dierum in quibus fideles magno animo multa mala et op- 
probria sustinuerunt, cum fide ducti in meliorem et manentem vitam 
speraverint (10, 34). Hanc confidentiam vitae praeteritae non possunt 
reiicere, quia simul tunc remunerationem futuram promissam amit- 
tunt (10, 35). Ad quam promissionem obtinendam patientia et perse- 
verantia requiritur (10, 36). Imo rationes speciales ad perseverantiam 
auctor invenit in duobus verbis propheticis Habacuc 2, 3-4, uno quod 
parousiam ipstantem proponit (10, 37), altero quod fidem tamquam 
conditionem, vitae («iustus ex fide vivit» in v. 382) et defectum perse- 
verantiae tamquam causam ruinae proponit («qui se subtraxerit non 
placebit animae meaen in v. 38P). 


Patet iam in isto contextu fidem (yv. 38) notioni perseverantiae et 
confidentiae (v. 36) correspondere, et potius habitum personalem quam 
obiectum fidei intendere. Per fidem enim — uti patet — firmiter et 
perseveranter promissioni semel a nobis acceptae adhaeremus eique vitam 
practicam conformamus. Notio ergo fidei includit acceptationem pro- 
missionis divinae simul ac perseverantiam quacum hanc acceptationem 
pro futuro tenemus. Perfecte haec conceptio_ congruit cum scopo 
auctoris. Vult enim Apostolus lectores epistolae habitum fidei acqui- 
rere, quo, sicut antea, coram difficultatibus non se retrahant sed 
constanter perseverent. Tantum per hanc fidem efficitur ut « ius- 
tus vivat» (v. 38) vel ut «repromissionem reportet» (v. 36) vel 
ut salutem animae acquirat (v. 39). E contra qui hanc fidem non 
habet, a Deo reiicitur. Concludit auctor in v. 39 «Nolumus nos 
retrahere coram difficultatibus, cum periculo aeternae perditionis, sed 
volumus credere cum praevisione vitae aeternae) ! 


Substantia rerum sperandarum, argumentum non apparentium. 


Praelucente contextu facile patet thema nostrum explicationem de 
patura et de structura fidei christianae introducere. Incipit auctor 
dicendo « Fides est praecise (&otv Òt zov) substantia rerum speranda- 
rum, argumentum non apparentium». Dein affert in toto capite 11 
usque ad cap. 12, 2 exempla concreta talis fidei in viris eximiis 


NE 
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historiae mundi et populi Israel, qui propter hanc fidem repromis- 
\sionem acceperunt. Sine hac fide enim impossibile est placere Deo. 
Et concludit auctor in 12,2 optans ut lectores etiam talem fidem et 
patientiam habeant. 

Quid significat phrasis initialis cap. 11? [In analysi distinguamus 
duo membra thematis. 

Imprimis «’éerv Òt mous ’ekmubopdvwv bnoorasign. Terminus substantia, 
simul philosophicus et popularis, plures significationes induere potest, 
quae tamen omnes significationi primariae fundamentali «id quod est 
sub, id quod suffert» connectuntur (1). Exinde varii sensus proveniunt, 
sive depositum, sive confidentia, firma spes et fides, sive realitas in 
oppositione ad apparentias, sive esse profundum alicuius rei per op- 
positionem ad accidentia (2). Praeferendus hic videtur sensus confi- 
dentiae, eo sensu quod fidelis se certum et persuasum sentit et firmi- 
ter sperat in bonis quae Deus promittit. Talis est usus vocis in Hebr. 
3,14 ubi propter parallelismum cum 3,6 sensus confidentiae certus est. 
Similis usus ömdsraois in Il Cor. 9,4; 11,17 habetur (3). Praeterea si 
Ördoraoig directe sumeretur in sensu substantiae vel realitatis obiectivae, 
quasi res sperandae per fidem iam essent realiter praesentes, hoc esset 
minus conveniens cum conceptione fidei subiectiva de qua in con- 
textu praecedenti sermo fuit. Ibi fides est habitus personalis qua chris- 
tianus promissioni divinae perseveranter adhaeret suamque vitam ei 
conformat. Haec praecise fides vocatur ördaraau, Sensus ille subiec- 
tivus etiam typis fidei in descriptione cap. 12 allatis innuitur. 
Proin Sxdscaaig Shmlopévov in sensu subiectivo de confidentia in rebus 
sperandis audienda videtur. Res sperandae in casu sunt obiecta pro- 
missionum divinarum, tum ea quae in variis exemplis occurrunt, tum 
praesertimm ea quae ad Evangelium Christi (Hebr. 10,23; 11, 13, 40; 
12, 1-2), imprimis ad salutem per Christum redeuntem (10, 35. 38) 
pertinent. d 

Qua in significatione essentialis salutis eventus, non accessibilis 
pro hominibus, in fide tamquam indubitabilis accipitur et consumma- 
tio rerum quae adhuc exstat cum fiducia exspectatur (4). Quapropter 
fides perseverans semper salutem sibi connexam habet (10, 39).Sic et in- 
telligitur dictum 11,6 «sine hac fide impossibile est placere Deo». 


(1) Ördoraag in N.T. occurrit in IJ Cor. 9,4; 11,7 ; Hebr. 1,8; 3,14; 11,1. 

(2) _BonsiRven, op. cit, p. 462. 

(3) Önderagis solum in Hebr. 1,8 habet sensum philosophicum, significans esse, 
substantiam Dei. Cfr W. Baver, Griechisch-Deutsches Wörterbuch des Neuen Testa- 
mentes, Gieszen, 1928, col. 1358; Bonsirven, op. cit, p. 176. 

(4) M. Meiertz, op. cit, p. 248. 


Hac ratione etiam lectores epistolae hanc fidem conservare debent sicut 
Apostolus expresse post seriem exemplorum in 12,2 concludit : « Ideo- 
que et nos tantam habentes impositam nubem testium, deponentes 
omne pondus.…. per patientiam curramus ad propositum nobis certa- 
men, adspicientes in auctorem fidei et consummatorem lesum». 


In secunda parte, fides dicitur &heyyos où Gheropévov (argumentum 


non apparentium). @eygos semper sensum obiectivum hatet. Signifi- 
cat sive argumentum ad convincendum in ordine intellectuali et in 
ordine iudiciali, sive ipsam probationem vel persuasionem obiectivam. 
In sensu convictionis subiectivae (persuasum esse in sensu passivo) 
nequit intelligi, cum hic sensus, quamvis primo aspectu cum prima 
parte thematis magis congruens, cum usu loquendi mon convenit (1). 
Fides igitur in-prima parte subiective confidentia in rebus speran- 
dis et in secunda parte obiective argumentum vel probatio pro 
rebus non apparentibus diceretur. Tale quid sensum non habet 
siquidem fides per seipsam nequit probare veritatem invisibilium. 
Hoc ad testimonium et gratiam Dei pertinet. Forsan posset intelligi 
quasi où Bheropdvwv esset genitivus subiectivus, eo sensu quod res non 
apparentes, non obstante earum obscuritate, veritatem fidei probarent. 
Sed contra est quod eyyos cum genitivo ordinarie est genitivus ob- 
jectivus (2) et res non apparentes, stricte aliquid probare nequeunt. 
Quid ergo? Si tum argumentum, tum res non apparentes in’ sensu 


obiectivo sumendae sunt, nop patet quale est subiectum quod argumen- 


tum profert. Certe non nominatur. Apparenter ergo insistitur in fide 
argumentum adesse, ad cuius auctorem non attendatur. 

Interpretatio probabilis huius difficultatis forsan inveniri potest, si 
secunda pars thematis tamquam iustificatio primae partis concipitur. 
Adiunctione igitur. argumentum non apparentium » stabiliretur ius 
intrinsecum cur fides tamquam confidentia firma in bonis sperandis 
sumi debeat. Revera inquirendo subiectum quod argumentum affert, 
patet nec ipsas res non apparentes, nec ipsam fidem assignari posse. 
Fides enim quae in se argumentum pro rebus invisibilibus contineret 
non est fides de qua in epistola ad Hebraeos. Haec enim unice 
in revelatione, in verbo et promissione Dei fundatur (Hebr. 1, 1-2; 
2, 1-4; 4, 2; 6, 17-19; 10, 19-26). Praecise propter auctoritatem 
Domini qui revelationem de salute enarrare coepit et per eos, qui au- 
dierunt, contestantibus signis et portentis et variis virtutibus, in nobis 


(G) F. Bücnser, art. cit, p. 478 ; W. Baver, art. cit, col. 387; Bonsirven, op. 


cit, p. 464. 
(2) Bonsirven, op. cit, p. 464 ; Bücuser, art. cit, p. 473. 
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confirmavit, non possumus in re salutis nostrae negligenter agere sed in 
Deum confidere debemus (Hebr. 2, 3-4). [mo cum fideles de veritate salu- 
tis per Christum certi sunt (10, 19), debent «accedere cum vero corde, 
in plenitudine fidei» (10, 22) et «tenere spei nostrae confessionem in- 
declinabilem » (10, 23). In hac luce expressio «argumentum non apparen- 
tium », subaudito subiecto nempe Deo, suam siguificationem obiectivam 
servare potest. 

Fides explicatur proinde firma confidentia in rebus sperandis 
eo quod (a parte Dei ad nos descendentis) sit persuasio rerum 
invisibilium vel rerum divinarum, vel a. v. quia Deus nos de rebus 
invisibilibus vel divinis persuasos reddit. Haec explicatio cum sensu 
litterali melius convenit. Imsuper contextum explicat, siquidem iusti- 
ficationem affert curnam lectores epistolae fiduciam et patientiam ser- 
vare debent. Fides est enim. praecise firma confidentia in rebus 
sperandis, si quidem Deus nos de rebus divinis persuasit et certos fecit. 
Definitio fidei. 

Hac explicatione data, quaestio poni potest an haec circum- 
scriptio fidei-ut vera definitio haberi possit ? 

Evidenter auctor epistolae completam et theologicam definitionem 
fidei christianae dare non intendit. Tantum quaedam caracteristica 
fidei exhibet in finem confirmandi fideles qui a fide deficere peri- 
clitantur. Nihilominus, non obstante defectu formae traditionals, 
in hac expressione prout explicata definitio magis perfecta fidei 
in N.T. latet. 

Ex una parte aspectus subiectivus fidei proponitur. ‘Quo sub. res- 
pectu fides psychologice non melius definiri potest quam per notionem 
confidentiae. Haec autem non est fiducia protestantica qua quis se 
Christo concredit ut huius merita illi ad iustificationem imputentur. 
Natura huius confidentiae in Hebr. et quidem secundum contextum 
immediatum, agnitionem veritatis de realitate promissionum divinarum 
certe includit. Revera auctor in Hebr. 10, 34-35 rememorando côn- 
fidentiam quam olim lectores medijs in tribulationibus et angustiis 
‘habuerunt, ad fundamentum- buius magnanimitatis attendit: «ducti 
cognitione (yvwoxovree) vos habere meliorem et manentem sub- 
stantiam.» (10, 34) Aperte agitur de fidei cognitione ‘qua fideles 
veritati de salute aeterna per Christum redeuntem firmiter adhaerent. 
Quae cognitio non est tamen pure theoretica, sed est persuasio secum 
connexum habens dynamismum voluntatis, quo christiani patienter et 
perseveranter per adimpletionem voluntatis Dei promissionem exspec- 
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tant (v. 36). Imo pro concreta necessitate et infirmitate spirituali 
auditorum, fides ut medium et conditio salutis proponitur (v. 38-39). 
Inde necessario tendentiam versus possessionem bonorum salutis, quae 
sunt obiecta promissionum divinarum (10, 23; 11, 13-40; 12, 1-2), 


secum comportat. Fides igitur intime cum spe coniungitur et in ordine 


psychologico per spem definiri potest (11, 1). 
Breviter dicamus hanc confidentiam de rebus sperandis indivisim 
assensum intellectualem et spem implicare, et potius ut habitum to- 


tius personae, quae de salute sua responsabilis est, circumscribi. Quod 


de cetero patet ex exemplis in cap. 11 allatis, quae omnia per actus 
psychologicos virorum eximiorum constituuntur. Simili modo in con- 
textu praecedenti (10, 38-39) auctor defectum fidei considerat tam- 
quam habitum personalem quo difficultates et obligationes fidei in 
perditionem recusantur. 

Ex alia parte aspectus obiectivus fidei consideratur. Fides est 
praecise confidentia in rebus sperandis, quia (Deus) ‘de veritate rerum 
divinarum nos persuasos reddit. An haec verba non exprimunt moti- 
vum fidei obiectivum quod a Vaticano per locutionem «propter auc- 
toritatem Dei revelantis» exprimitur (1). Revera hic est sensus vere 
probabilis secundae partis thematis, prout supra probavimus. Unicum 
et permanens motivum credendi et sperandi in salutem est verbum ip- 
sius Dei in revelatione. Deus enim est semper fidelis (10, 2-3). Hoc 
pro ludaeo ex experientia variorum foederum inter Deum et Israel 
specialiter constat. Si Deus autem res sperandas, in casu salutem, pro- 
misit, et nos per Christum certos reddit, cum plenitudine fidei acce- 
damus (10, 19-23) et confidentia firma salutem exspectemus. 

Tandem quaeritur an huic explicationi thematis notio fidei tam- 
quam inchoatio visionis beatificae applicari possit? lam in S. Paulo 
fides sic sumitur (2). In traditione primitiva haec conceptio evolvitur 
proficiscendo ab Hebr. 11, 1 (3). An iuste vel iniuste? Certe, uti 


(1) Concilium Vaticanum sequenti modo fidem definit: « Hanc vero fidem, quae 
humanae salutis initium est, Ecclesia catholica profitetur virtutem esse supernatura- 
lem, qua Dei aspirante et adiuvante grätia ab eo revelata vera esse credimus, non 
propter intrinsecam rerum veritatem naturali rationis lumine perspectam, sed propter 
auctoritatem Dei revelantis qui nec falli nec fallere potest. Est enim fides speranda- 
rum substantia, rerum, argumentum non apparentium» (Hebr. 11,1) (Denz. 1789). 

(2) cfr 1 Cor. 13, 8-12; II Cor. 5,5-8. 

(3) S. Curysosrouus, in P.G. t. 63, col. 131; THroporerus in P.G. t: 82, 
col. 257; S. Tromas in S. Theol., 11-llae, qu. IV, art. I in corp. dicit « Per hunc 
ergo modum dicitur fides esse substantia rerum sperandarum’ quia scil. prima 
inchoatio rerum sperandarum in nobis est per assensum fidei quae virtute continet 
omnino res sperandas», À 
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supra diximus, textus directe non potest sic transferri quasi res speran- 
dae per fidem iam realiter in nobis essent praesentes. Insistitur enim 
immediate in spiritu subiectivo qui fidei proprius esse debet eius- 
que iustificatione. Hoc autem non impedit quominus simul natura- 
liter obiectiva realitas rerum sperandarum agnoscatur et speretur. Haec 
pro auctore constant. Quapropter indirecte hic adest conceptio fidei 
ut visio beatifica inchoata. Si enim per fidem supernaturalem i. e. ex 
gratia provenientem (quod semper supponitur) de realitate rerum 
sperandarum persuási sumus, et ad ea possidenda tendimus, possumus 
loqui de «existentia spiritualin christiani in bonis sperandis (1). 
Fides in hac luce munus activum habet, npe ut ad res sperandas 
percipiendas easque possidendas homines inducat. Uno verbo fides 
nos ad existentiam coelestem initialiter transfert. Hoc sensu fides 
nos de sphera profana in futurum escatologicum transfert. Quapropter 
inchoatio visionis beatificae merito dicitur. 

In expressione igitur «est autem fides sperandarum substantia rerum, 
argumentum non apparentium» non directe agitur de duobus fidei 
aspectibus quorum unus esset appetitus tendentis ad beatitudinem, alter 
intellectus quaerentis certitudinem. Talis parallelismus, sicut quidam 
volunt (2) non habetur. Verificatur enim in Hebr. 1f, 1 vera no- 
tio fidei christianae. In processu fidei Deus initium habet (fides ex 
auditu), nobis proponit veritatem et salutem, Fidelis accipit in confi- 
dentia eo quod veritas salutifera per ipsum Deum proponitur. Hac 
ratione in patientia et perseverantia voluntatem Dei adimplet usque ad 
repromissionem. Per confidentiam in Deum eiusque promissiones, fidelis 
etiam spiritualiter rebus sperandis appropinquat et qua talis fides super- 
naturalis est etiam inchoatio visionis beatificae. 


M. FRAEYMAN. 


(1) Ita Bücuser, art. cit, p. 474. 
(2) J. Mouroux, Remargques sur la foi dans St Paul, in Rev. Apol., t. LXV, 
1937, p. 282. 
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HET ZOGENAAMD ZONNEWONDER IN JOS. 10, 12-15. 


Sedert het geval Galilei (1616) is de literatuur over het zoge- 
naamd «zonnewonder» van Josuë als een lawine aangedikt, zodat de 
historiek alleen van de kwestie reeds een hele studie zou vergen. 
Prof. Dr B. Alfrink, hoogleraar te Nijmegen, heeft in een grondige 
studie (r) het geheim van de stilstaande zon ontsluierd, en wij menen 
dat onze lezers een bondig verslag omtrent dit onderwerp zullen op 
prijs stellen. 

De vroeger gegeven verklaringen lopen uiteen, naargelang de tekst 
begrepen wordt in letterlijke zin of — met een beroep op het poëtisch 
karakter van het verhaal — in metaphorische zin. De voorstanders 
van de letterlijke interpretatie hebben het vrij gemakkelijk, indien zij 
de historische waarachtigheid van het verhaal prijsgeven en hierin 
slechts één van de vele sagen lezen, die zich om de persoon van 
Josuë hebben geweven. Neemt men echter het zonnewonder voor een 
natuurverschijnsel, dat werkelijk heeft plaats gehad, dan is men ge- 
neigd naar een verklaring te zoeken, die het conflict met de natuur- 
wetten zoveel mogelijk beperkt; en deze houding is gewettigd, gezien 
de historische boeken van het O.T., en niet het minst het boek Josuë, 
de tussenkomst van God in het wereldgebeuren dikwijls verhalen 
zonder vermelding van de tussenoorzaken. Zo werd dan de zonstil- 
stand begrepen als een weerkaatsing van het zonlicht (na een nor- 


male zonsondergang) op een wolk boven de horizon, of als een ab- 


normale straalbreking van het zonlicht, of nog als een weerlichten 
dat een hele nacht voortduurt, zelfs als een optische illusie, waarbij 
zon en maan schenen stil te staan voor Josuë, die in het dal Ajjalon 
afdaalt, of tenslotte als een soort «nuits claires», een verschijnsel dat 
de val van een meteoor en de daarbij horende meteorietenregen bege- 
leidt. Andere auteurs hebben de zonstilstand verbonden aan de hagel- 
bui van v. ff, zodat we dan een buitengewone atmosferische ver- 
duistering hebben van de hemellichamen, ‘veroorzaakt door het 
onweer en de hagelbui; de modaliteiten van deze zonsverduistering 
verschillen van auteur tot auteur. 

De geleerden die de letterlijke zin van de zonstilstand prijsgeven, 
beroepen zich - en terecht - op het poëtisch karakter van de tekst 
(vv. 12-15), doch tot nu toe werd te weinig de juiste draagkracht van 


G) B.J. Arrrik, Het «Stil staan» van zon en maan in Jos. 10, T2-15- Over- 
druk uit Studia catholica 24 (1949), Nijmegen, Dekker en Van de Vegt, 1949, 36 blz. 5 
J. De Frame, De miraculo solarì Josue (Jos. ro, 12-15), in Verbum Domini, 28 (1950), 
blz. 227-236. 


TTT EUTT TURTEd een, 
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de dichterlijke uitdrukking - omlijnd. Men beperkte er ich toe, de 
ideële inhoud van de tekst aan te geven, zonder de verklaring te ba-', 
seren op een grondig litterâir onderzoek. De betekenis ‘van het ver- 
haal zou zijn : God heeft door zijn bijstand het aan Josuë mogelijk — 
gemaakt op één dag te verwezenlijken, wat normaal meerdere dagen 


_zou vergen. 


Het is, na deze opsomming van gegeven verklaringen, wel duide- 
lijk dat de kern van het probleem gelegen. is in de vraag. naar de. 
bedoeling van de schrijver, en dat in deze aangelegenheid een scherpe: 
ontleding van het literair genre, de compositie-techniek en de ge- 
bruikte uitdrukkingen vooraf gewenst is. Prof. Alfrink ‘heeft dit 


‚onderzoek met zakelijke nauwgezetheid en kritisch doorzicht doorge- 


voerd. Wij geven de voornaamste conclusies van zijn’ betoog, althans 
deze die voor het begrip van het zonnewonder nodig zijn. Wij laten 
best hemzelf aan het woord : « Wij bezitten dus over de slag bij 
Gabaon een dubbel relaas. Vooreerst hebben we in Jos. 10, 1-11 en 
16-27 een prosa-verhaal, waarin speciaal in v. 10 en 11 gesproken 
wordt over hetgeen er gebeurde bij het samentreffen van: Josuë en de 
Amorietische vorsten, die Gabaon belegerden. Daarnaast staat een. 
klein poëtisch fragment, dat in vijf versregels over die slag bij Ga- 
baon spreekt en dat de Redacteur van het boek Josuë met een in- 


‘leiding voorzien achter aan dit hoofdstuk had opgenomen, maar dat 


naderhand - om. begrijpelijke redenen - onmiddellijk na v. 11-12 is 
terechtgekomen. Een parallel geval biedt het boek der Rechters, 
waar we in hfdst. 4 een prosa-verhaal hebben over de slag van Barak 
tegen Sisera en de Kananeërs in de vlakte van Esdrelon, terwijl het. 
z.g. canticum van Debora in hfdst. 5 hetzelfds gegeven poëtisch be- 
handelt. Het zijn dus twee literaire. stukken met ieder een eigen 


karakter, die onafhankelijk naast elkaar staan. Men zal bij de exegese van 
„het ene bericht rekening moeten houden met het dichterlijke karak- 
ter er van en bij de vraag naar de verhouding van de gebeurtenissen, 
beschreven in v. 10.11 enerzijds en v. 12b-14a anderzijds, rekening 


moeten houden met de zelfstandigheid van ieder bericht. Het tweede 
(v. 12-15) is niet noodzakelijk een voortzetting van het eerste (v. 10.11); 


het kan hetzelfde bedoelen, ofwel iets anders, dat voor of na de ge- 
beurtenissen van v. 10.1t plaats vond.» (blz. 23-24). 


Vooreerst, wat lezen wij in het proza-verhaal v. g-ri? In de 


nacht is Josuë van Gilgal opgetrokken naar Gabaon,:- waar hij de 
Amorieten, vermoedelijk in de vroege morgen overvalt. « En Jahweh 
bracht hen voor Israël in verwarring en hij (lsraël) bracht hun een 


NO 


grote nederlaag toe bij Gabaon» (10a). Jahweh had in v. 8 beloofd 
dat hij de Amorieten in Josuë's handen zou overleveren, wat concreet 
gebeurt door het «in verwarring brengen» (L0a) en de hagelstenen (11). 
Op grond van een lexicogcaphische studie besluit Prof. Alfrink dat 
vhramam — ìn verwarring brengen» steeds een concreet feit, gewoon- 
lijk een meteorologisch verschijnsel aanduidt, waardoor Jahweh de 
verdediging” van Israël bewerkt (I Sam. 7, 10; Ex. 14, 24; Jud. 
AdbrPsat8nt be AI San dl os Ps 40) eN Aven 
ring brengen » bedoelt dus een of ander natuurverschijnsel, een on- 
weersbui, donder en bliksem, storm en slagregen; dit zou zich dan 
's morgens hebben voorgedaan, terwijl later op de dag, tijdens de 
vlucht der Amorieten op de helling van Bethoron, de hagelbui viel. 
Tot zover Prof. Alfrink. Tegen deze verklaring oppert Prof. P. Dr De 
Fraine (Leuven) (1) bezwaren : volgens hem moet v.:10 in zijn ge- 
heel (En Jahweh bracht hen voor Israël in verwarring en hij (Israël) 
bracht hun een grote nederlaag toe bij Gabaon; en hij achtervolgde 
hen in de richting van de opgaande weg naar Bethoron en hij ver- 
sloeg hen tot Azeka en Makkeda toe») als een inleiding, d.w.z. een 
algemene beschrijving van de strijd gezien worden, niet als een eerste 
phase, en is de hagelbui van v. 1f slechts een bizonder te memo- 
reren feit uit deze strijd. In dit geval zijn er geen twee meteorolo- 
gische verschijnselen, een onweersbui ’s morgens en een hagelbui 
nadien, bedoeld, maar wel eerst een algemene beschrijving van de 
strijd (v. 10) tot aan het einde (waarbij de vermelding van Azeka en 
Makkeda mag behouden blijven, terwijl zij in de hypothese van Prof, 
Alfrink moet wegvallen), en dan een bizonder feit uit deze strijd, 
nl. de hagelbui op de helling van Bethoron: (v. 11). De bemerking 
van P, De Fraine schijnt wel enigszins gewettigd, maar verklaart m.i. 
toch niet de tegenstelling tussen{10b (de opgaande weg naar Betho- 
ron) en 11 (de afdalende weg van Bethoron); het natuurverschijnsel, 
uitgedrukt door de term «in verwarring brengen », heeft plaats in de 
vlucht bergopwaarts naar Bethoron Boven (op de heuvel), terwijl de 
hagelbui de Amorieten treft bij het afdalen van Bethoron Boven naar 
Bethoron Beneden. Wij laten dus met Prof. Alfrink de vermelding 
van Azeka en Makkeda als een storende glosse vallen, en begrijpen 
het verhaal als volgt : Jahweh bracht door een natuurverschijnsel, 
eén onweer met slagregen bv., de Amorieten in verwarring, en daar-“ 
door versloeg Israël hen bij Gabaon; de Amorieten vluchtten in de 


(1) a. c…, blz. 281. 
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richting van Bethoron, moeten daarom klimmen, wat de vlucht be- 
moeilijkt; tussen Bethoron Boven en Bethoron Beneden ligt er een 
steile helling, wat ook een handicap is, doch dan gebeurt het ergste : 
het onweer gaat over in een hagelbui, en deze treft waarschijnlijk de 
Amorieten in het gezicht, gezien de weg in noord-westelijke richting 
loopt, en de regen- en hagelbuien in Palestina steeds van de zeekant 
komen. 

Volgt dan het poëtisch verhaal, v. rz-r5. Volgens Prof. Alfrink 
behoren de tussen haakjes geplaatste woorden niet tot de oorspronke- 
lijke tekst: 

12 (Toen was het dat) Josuë sprak met God, (op de dag dat 
Jahweh de Amorieten aan de Israëlieten overleverde, zodat Hij ze 
versloeg bij Gabaon en zij op de vlucht sloegen voor de Israëlieten.) 
en hij riep ten aanschouwe van Israël: 

Zon, verstar boven Gabaon, 
en gij maan, boven het dal van Ajjalon. 

13a En de zon verstarde en de maan, 
tot het volk zich zou hebben gewroken op zijn vijanden. 
(Staat dit niet geschreven in het boek van de Vrome?) 

b En de zon bleef staan midden aan de hemel, 

en spoedde zich niet voort ongeveer een hele dag. 

14 Nooit was er een dag als deze (noch er voor noch er na), 
dat Jahweh zo luisterde naar iemands stem. 
(Want Jahweh streed voor Ísraël. 15. Toen keerde Josuë en 
geheel Israël met hem naar het kamp van Gilgal terug.) 

Dit poëtisch stuk behoort oorspronkelijk tot een andere wereld als 
het proza-verhaal waarin het ingelast is en,‚ al heeft het wellicht 
betrekking op de in v. 10-11 beschreven feiten, toch moet het in 
zich zelf verklaard worden. In v. 1Î3a is er sprake van een « ver- 
starren », d. w.z. een gaan stilstaan van zon en maan, in 13b van 
de zon die bleef stilstaan gedurende de gehele dag. Wat betekent 
«stilstaan van zon en maan» in het hoofd van de dichter ? De he- 
breeuwse term ‘amad —stil (gaan) staan (b. v. Hab. 3, 11 ; Jos. 10, 
13b) duidt, evenals de Assyro-babylonische term nachoe (rusten), op 
een verduistering van zon of maan. Nu mag men uit deze term niet 
noodzakelijk tot een astronomische zons- of maansverduistering . beslui- 
ten; ook een louter atmosferische verduistering wordt met dezelfde 
term aangeduid. In teksten als Ez. 32,7-8; Joël 2,10; 3,4. 15. 16. ; 
Hab. 3, 10-11 is zonder twijfel slechts een atmosferische verduistering 
bedoeld, veroorzaakt door onweer, met wolken, donder, hagel, storm 
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of slagregen. Blijkens Assyro-babylonische teksten werd dergelijke at- 
mosferische verduistering als een ongunstig voorteken beschouwd ; in 
Israël dient dit natuurverschijnsel als motief bij de beschrijving van 
Jahweh's oordeelsdag en manifesteert het de toorn van Jahweh. Men 
denke hierbij aan de klaarheid van de Oosterse hemel, het uitzonder- 

lijk karakter van een bewolkte hemel of een regenbui in de zomer: 

maanden en het geweld waarmee deze buien zich meest ontladen. 

Vanwege de dichter van Jos. 10, 12-14 is het niet eens een opge- 
schroefde zegswijze indien hij een atmosferische ‘storing, die een hele 
dag duurt, een «stilstaan van de zon» noemt. Dit geldt «des te meer 
aangezien het waarschijnlijk is dat de strijd- tegen de Amorieten in 
de maand Juni-Juli geplaatst moet worden. Prof. Alfrink meent nog. 
verder te kunnen preciseren : dergelijke, regenbui schijnt volgens de 
Assyro-babylonische astronomie nog meer onheilspellend. te zijn, als 
zij zich voordoet omstreeks vollemaan, d.w.z. naar de oud-Oosterse 
maandindeling, om de veertiende dag van de maand. « Het was op 
deze dag dat ’s morgens bij de opgang van de zon de maan eventueel 
nog zichtbaar kon zijn. Indien nu op die morgen, beide hemellicha- 
men gezien konden worden — staande dus in conjunctie — dan gold 
dit als een bijzonder gelukkig voorteken. Waren zij echter onzichtbaar, 
zo was de onheilspellende kracht van dit teken des te groter. Zo heet 
het b.v. in een tekst: «Zon en maan op de veertiende dag onzicht- 
baar (door atmosferische verduistering) — zon op de vijftiende dag 
zichtbaar, maan onzichtbaar, zo betekent dat voor de koning tegen- 
slag en nederlaag in de oorlog». Indien nu in het gedicht over de 
slag bij Gabaon het noemen van de maan niet louter op parallelisme —_ 
gefundeerd is, zoals men vaak heeft beweerd, veronderstelt de dichter 
dat op de morgen van die dag zon en maan aan de hemel stonden. 
Het was dus omstreeks volle maan. De omineuse betekenis van de 
daarna optredende onverwachte bewolking springt dan nog meer in 
het oog» (blz. 33-34). 


Indien deze consideratie met de feitelijke toedracht overeenstemt, 
dan kan men ook verklaren waarom in v.12b en 13a sprake is van ä 
zon en maan, in v. 13b alleen van de zon. Bij de aanvang van de 
atmosferische verduistering, het gaan stil staan, stonden beide hemel- 
lichamen nog aan de hemel, de zon bij haar opgang, de maan op het punt 
om onder te gaan. Aangezien echter de verduistering een hele dag duurde, — 
was het normaal dat men bij het blijven staanslechts de zon vermeldde (1). 


(1) J. De Frame, a. c., blz. 238-235 stelt in dit verband enkele wijzigingen voor \ 
aan vertaling en verklaring, om het onweer niet te lang te laten duren. 


Besluit. 

Het zonnewonder in het poëtisch stuk is dus niets anders dan 
het dubbel natuurverschijnsel, regenbui en hagelbui, uit het proza- 
verhaal. Beide verhalen beschrijven het feit op hun manier, met de 
eigen perspectief. De proza-schrijver, die een krijgsverhaal met een 
stichtelijke strekking schrijft, ziet in de atmosferische storing, naar 
‘oud-Oosterse denkwijze, een rechtstreeks ingrijpen van Jahweh ten 
voordele van zijn volk ; dit thema ligt trouwens ten grondslag aan 
de denkrichting die heel het boek Josuë beheerst. Ook de dichter 
erkent Jahweh’s beschermende tussenkomst, maar bedoelt toch eerder 
met zijn heldendicht: de figuur van Josuë te verheerlijken ; zo laat 
hij Josuë het initiatief nemen ; deze bidt tot God, hij beveelt aan 
zon en maan, kortom, hij staat op de voorgrond. Maar tenslotte 
verhalen beiden dezelfde feiten, die hierop neerkomen : bij de strijd 
tussen Israëlieten en Amorieten te Gabaon komt er een onweer op, 
dat als een ongunstig voorteken beschouwd werd en de Amorieten 
de strijd bemoeilijkt ; ook in hun vlucht worden zij door de bui ge- 
hinderd ; als ze de steile helling van Bethoron moeten afdalen, krijgen 
zij de hagel in het gezicht en zijn zij helemaal verloren. 

Wellicht zal de lezer de bedenking maken dat deze verklaring 
geïnspireerd is door een zekere toegeeflijkheid aan het rationalisme, 
een kleinmoedigheid om vrijuit het mirakel te affirmeren. Dit is niet 
het geval. Ten eerste is de verklaring gegrond op strikt wetenschap- 
pelijke argumenten. Ten tweede is er ook geen theologisch bezwaar, 
gezien het toch meermaals in het O. T., en zeker in het boek Josuë, 
„ voorkomt dat alleen de tussenkomst van God, niet de tussenoorzaak 
vermeld wordt. En voor wie twijfelen mocht : Prof. Alfrink werd 
‚ vorig jaar benoemd tot consultor van de Bijbelcommissie. 


H. VAN DEN BUSSCHE. 


Chronica 


HET CONGRES DER RELIGIEUZEN TE ROME 


Het eerste internationaal congres van de religieuzen, dat te Rome 
van 26 November tot 8 December 1950 plaats greep, werd door de 
pers op sensationele wijze aangekondigd. Het nieuws wekte de be- 
langstelling van vele gelovigen, ‘want hetgeen zij in hun dagblad 
over het programma van het congres lazen, was niet alledaags: « af- 
schaffing van. verouderde kloostervormen, verzachting van ascetische 
levenswijze, hervorming en modernisering van het kloosterkleed en 
andere uiterlijkheden, nauwere aanpassing aan de eisen van het mo- 
derne apostolaat, vereniging van de talrijke religieuse gemeenschappen». 
De werkelijke besluiten van het congres hebben zeker niet aan de 
voorspellingen van de journalisten beantwoord ; toch weigeren som- 
migen te geloven aan de nuchtere werkelijkheidszin en de eerbied 
voor de traditie welke de congressisten bezielden. Daarom is het niet 
zonder nut een kort en objectief verslag te geven van die internatio- 
nale samenkomst (1). 

1. Aard en Organisatie. Het congres ging over de standen van 
volmaaktheid in contemplatief en actief kloosterleven en ook in de 
seculiere Instituten; het had geen wetgevende macht, maar werd 
nochtans op gezag van de Congregatie der Religieuzen samenge- 
„roepen ; Kardinaal Micara, de prefect van voornoemde Congregatie, 
was op de meeste vergaderingen aanwezig ; de voorzitter van het 
congres was de secretaris van de Congregatie der Religieuzen, Pater 


(1) A. Munsters, M.S.C., Het Romeins Congres over de standen van volmaakt- 
heid, in Ons Geestelijk Leven, Bijlage, 27 Jaarg.„#Jan. 1951 ; H. Van Droncen, Het 
Rome-Congres voor Religieuzen, in Tijdschrift woor Geestelijk Leven, Jan. 1951, 
bl. 58-63; Het Congres over de staten van Volmaaktheid, in Tijdschrift voor Geeste- 
lijk Leven, Febr. 1951, bl. 120-188; A. Morte, O.P., L’Église et la Vie religieuse, 
1. Le Congrès sur les états de perfection, in La Vie Spirituelle, Febr. 1951, blz. 
192-198; Le Congrès international des Religieux, in Évangéliser, Jan. 1951, biz. 405- 
406 ; Het eerste nationale Congres over de Modernisering der drie bestaande staten 
van volmaaktheid, in Katholiek Archief, 16 Febr. 1951, blz. 117-119. 
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eelde 
__À. Larraona, C.M.F. Er waren omtrent zevenhonderd deelnemers, de 
meerderheid ervan waren Italianen terwijl de Angelsaksische wereld 
nauwelijks vertegenwoordigd was. De probleemstelling en de besprekingen 
kregen daardoor een Italiaans aspect. 

De materiële en technische organisatie liet te wensen. Het pro- 
gramma was overladen : er waren niet minder dan zeventig redevoe- 
ringen, die dikwijls op onverstaanbare wijze werden voorgedragen. 
Officiëel was het Latijn de voertaal, maar praktisch werd daarbij 
Italiaans, Spaans, Frans en Engels gesproken. De toegemeten sprekers- 
tijd werd gewoonlijk overschreden, zodat er voor discussies geen tijd 
overbleef. 

2. Het programma. In zijn openingswoord zette Kardinaal 
Micara het doel van de bijeenkomst uiteen : de studie en voorberei- 
ding van een aanpassing van de door de Kerk goedgekeurde religieuze 
Instituten aan de tegenwoordige tijdsomstandigheden. 

Het eigenlijk programma was over drie onderwerpen verdeeld: 
a) de standen van volmaaktheid en hun inrichting, waaraan vier 
dagen gewijd waren; b) opvoeding en vorming, deel dat over drie 
dagen verdeeld was; c) het apostolaat waarvoor twee dagen beschik- 


baar waren. 

A. De standen van volmaaktheid en hun inrichting. Men sprak 
eerst over het wezen van het kloosterleven. De religieuze staat 
kan naar zijn wezen volstrekt niet gemoderniseerd worden. In onze 
tijd is het integendeel nodig dat het hedendaags leven beter en in- 
tenser de evangelische volmaaktheid volgt, zoals die in de oude re- 
ligieuze orden tot uitdrukking komt. Juist als reactie tegen de moderne 
ontkerstening moet de evangelische volmaaktheid zo perfect mogelijk 
beoefend worden; elke orde en congregatie moet zich bezinnen over 
de evangelische raden van armoede, zuiverheid en gehoorzaamheid, 
om deze zo goed mogelijk, volgens de eigen door de Kerk goedge- 
keurde constituties, in praktijk te brengen. Oppositie tegen het wezen 
van de staten van volmaaktheid, van welke zijde deze ook komen 
mag, kan de H. Kerk niet dulden. — De modernisering heeft dus alleen 
betrekking op bijkomstigheden : vooral komt hier de aanpassing van 
de armoede ter sprake. Al is het meer dan ooit noodzakelijk dat de 
gelofte van armoede zó volmaakt mogelijk wordt onderhouden, toch 
moeten hier aanpassingen aan moderne economische en sociale toe- 
standen aangedurfd worden, opdat de gelofte niet in alle mogelijke 
dispensaties verdrinke. In vele andere kwesties, zoals bv. hygiëne, 
sport, kleding, moderne middelen, is een verstandige soepelheid ge- 


aanwezige religieuzen tegenover de verscheidenheid sympathiek ston-— 


„krachten. eisen. voor hun instandhouding, dat er weinig vrouwen 
‚worden gevonden, die. in staat zijn duizend andere vrouwen te be- 


„af van die éne-persoon, welke niet op de gepaste tijd kan vervangen B 


gieuzen in deze tijd, mag zeker een bevestigend antwoord worden 


verval zijn. 


nog ongeveer honderdtwintig op de goedkeuring wachten. 


tiaten, scholastikaten en andere ‘vormingshuizen. Er werd geklaagd 


wenst en heeft men, vooral bij vrouwen,‘ een bekrompen 
heid te overwinnen. 

De inrichting van de standen van volmaaktheid selle natuurlijk 
het probleem van de verscheidenheid der kloostergemeenschappen, 
verscheidenheid, die onder de leiding van Gods Voorzienigheid en de Ee 
goedkeuring van de H. Kerk, historisch gegroeid is. Als de eerste d 
verslagen van het congres juist zijn, dan schijnt het wel dat de 


den, en weigerig tegenover eenmaking, centralisatie, organisatie. Een _ 
te veel aan organisatie zou hier ook, beweert men, het gezonde leven — 
verstikken. Verder zegde men dat grote gemeenschappen. eminente 


sturen ; wordt er echter zo ene gevonden, dan hangt alles te uitsluitend 


worden. 

Ook over de volmaaktheidsplicht ween er een reeks voordrachten 
gehouden. Er werd toegegeven dat ook in het kloosterleven vele 
menselijke onvolmaaktheden te vinden zijn, waarop de moderne op- 
positie tegen de religieuzen zich blind staart, zonder het enorme goed _ 
te willen erkennen die door de kloosterlingen wordt gepresteerd. Als — 
men, objectief vraagt of de H. Kerk tevreden mag zijn over de reli- 


gegeven : niemand kan beweren dat de kloosters in een toestand van — 


Er was eenjavond van het congres gereserveerd om speciaal over ’ 
de seculiere Instituten te „handelen waarvan, de constitutie Provida 
Mater Ecclesia van 2 Februari 1947 de bron is. Er zijn: reeds vijf 
pauselijke en dertig bisschoppelijke goedgekeurde Instituten, terwijl 


B." Geestelijke en wetenschappelijke vorming. Het wekken ae ke 
roepingen is Gods werk, de geestelijke en wetenschappelijke vor-” 
ming der geroepenen echter gebeurt in de apostolische scholen, novi- 


over de organisatie der apostolische scholen, over het ronselen van 
roepingen miet bedenkelijke methoden van list, vrees of beloften, over 4 
de selectie en beproeving der vocaties. Men legde de nadruk op. het 
belang van degelijke filosofische en theologische studiën, waarvoor — 
spijtig genoeg, de belangstelling in de kloosters schijnt te ver- — 
minderen, Op alle gebied dienen de kloosters specialisten te bezitten k 
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die universitair worden gevormd. Samenkomsten en samenwerking van 
professoren van verschillende ordesprovincies zijn noodzakelijk. 

C. Apostolaat. De religieuzen, die zich toeleggen op de vol- 
maaktheid der liefde, waaruit het apostolaat voortkomt, moeten door 
apostolische geestdrift bezield zijn. Men onderscheidde drie vormen 
van. apostolaat : algemeen, gewoon en buitengewoon apostolaat. Onder 
„algemeen apostolaat verstond men dat van gebed, boete en voorbeeld. 
Het wordt vooral beoefend door de contemplatieven en vertoont 
tegenwoordig een heropleving, ook en vooral in de missielanden. Het 
gewoon apostolaat is dat van predikatie en zielzorg. De parochiale 
zielzorg stelt aan het kloosterleven problemen. Men was van mening 
dat de eigenlijke monniksorden deze niet op zich mogen nemen. Bij 
de gemengde kloostergemeenschappen is het bezwaar niet zo groot, 
vooral als de kloostercommuniteit met de parochie is verbonden. Ver- 
der was er nog spraak over de volksmissies volgens oudere en nieu- 
were methodes, over de vernieuwing van het retraitewerk, over de 
deelname van kloosterlingen aan het vakverenigingsleven, over de 
samenwerking van reguliere en seculiere clerus in het apostolaat, over 
de katholieke actie en de Mariacongregaties. Daarna kwam bet bui- 
tengewoon apostolaat aan de beurt, dat zich vooral,uit in werken 
van opvoeding, ziekenzorg en liefdadigheid. Die werken van barmhar- 
tigheid mogen en kunnen ook door religieuzen gedaan worden, want 
er gaat een heerlijke apostolische invloed van uit. Die werken kun- 
nen nochtans gevaar opleveren voor het kloosterleven omdat zij 
geld opbrengen en de kloosterlingen op het profaan domein van de 
„wereld brengen. Religieuzen, die zich met dergelijke werken bezig 
bouden, moeten een ernstig geestelijk leven leiden. Na deze algemene 
uiteenzetting werd er, in détail, gesproken over verschillende aposto- 
laatsvormen : het apostolaat bij de jeugd, van pers, film en radio, van 
sociale bijstand. In de laatste studiebijeenkomst van het congres werd 
ook het uitzonderlijk apostolaat in de arbeiderswereld ter sprake ge- 
bracht met de priester als werkman, dat slechts middel en methode 
is ora tot het eigenlijk apostolisch werk te komen. Dit apostolaat 
bevindt zich nog in het stadium der proefneming en stelt nog veel 
problemen. 

3. Het hoogtepunt was de toespraak van Z.H. de Paus op 
8 December : zij is uit vijf delen samengesteld. Om te beginnen situeert 
de H. Vader de plaats van de religieuzen in de Kerk; verder zet Hij 
de redenen uiteen waarom de geestelijke en de religieus naar volmaakt- 
heid van leven moeten streven; in het derde deel geeft de Paus de 


zB 
redenen aan welke tot intrede door de kloosterstand worden geboden, 
vervolgens zegt Hij enkele woorden over de uiterlijke activiteit en het 
inwendig leven en om te eindigen spreekt Pius XII over de ijver der 
kloosterinstellingen om zich aan te passen aan de gewijzigde tijdsom- 
standigheden, ten einde in een schoon verband oud en nieuw te 
verenigen. 

Wij willen enkele punten van actueel belang uit de rede van de 
-Paus releveren. De H. Vader zegt dat men zich vergist in de beoor- 
deling der grondslagen, door Christus aan zijn Kerk gegeven, als 
men meent dat de bijzondere leefwijze van de seculiere clerus als zo- 
danig, door de goddelijke verlosser bepaald en vastgelegd is, en dat 
van de andere kant de eigen leefwijze van de reguliere clerus, al is 
die dan goed «en gewettigd, tweederangs is en als hulp dient, omdat 


zij immers van andere oorsprong is. Als men dus de rangorde door 


Christus ingesteld voor ogen houdt, kan men aan geen van beide 
aparte leefwijzen van de clerus het voorrecht toekennen van goddelijk 
recht te zijn, daar datzelfde recht noch de ene boven de andere be- 
voorrecht, noch een van beide achterstelt. — De geestelijke stand, 
als zodanig en volgens goddelijk recht, mag men niet betitelen als 
een stand van de te verwerven evangelische volmaaktheid. Een cleri- 
cus immers is niet krachtens goddelijk recht aan de evangelische 
raden van armoede, zuiverheid en gehoorzaamheid gebonden. Dit ver- 
hindert evenwel niet, dat geestelijken voor zich persoonlijk, uit eigen 
beweging, deze binding aanvaarden door aan te sluiten bij de secu- 
liere Instituten, dan zijn zij in de stand van “de te verwerven evan- 
gelische volmaaktheid’, niet als geestelijken en priesters, maar als 
leden van een seculier Instituut. — Het klooster, is geen toevluchtsoord 
voor vreesachtige of laffe naturen. — Bij bloeiend werk horen: een 
sterk geloof, een goed gebedsleven, gedurige toewijding van zichzelf 
en zijn arbeid aan God, de glans van een zuiver geweten, gehoor- 
zaamheid, geduld bij lijden en een opofferende, werkdadige en waak- 
zame liefde tot God en de naaste. — Het doel van het actief en 
contemplatief leven is de christelijke volmaaktheid en de vestiging 
van het heil der mensheid. 

Slotbeschouwing. Het congres der religieuzen was enerzijds 
overladen en toch ontkomt men niet aan de indruk dat het tevens 
eenzijdig was: het contemplatief kloosterleven, de lekencovgregaties 
en de vrouwelijke religieuzen kwamen slechts terloops of alleszins te 
weinig ter sprake. Daarom heeft het congres, als geheel, bij vele 
congressisten een gevoel van onbevredigdheid nagelaten. 
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Het congres heeft anderszijds de zeer grote verdienste a) met 
sterke nadruk gewezen te hebben op de blijvende waarde, ook voor 
onze tijd, van de "oude, grote beginselen” van de ascése: noodzake- 
lijkheid van een diep-inwendig leven ; noodzakelijke beoefening der 
evangelische raden om te behoren tot de stand der evangelische vol- 
maaktheid ; noodzakelijke terugkeer tot de geest van de ordestichters : 
infunde nobis spiritum fundatorum nostrorum. 

b) Het congres was daarbij een prachtige demonstratie van een- 
heid in verscheidenheid : kloosterlingen, met pijen van allerlei kleur 
en snit, komende uit alle werelddelen en dragende de traditie van de 
gehele katholieke ascese waren te Rome broederlijk verenigd. Dit 
congres was een uitzonderlijk feit in de geschiedenis van het kloos- 
terleven dat moed en troost schonk aan de aanwezige religieuzen die, 
de laatste jaren vooral, omwille van hun levensideaal, zo dikwijls 
aan Kritiek bloot stonden. 

c) Het congres der religieuzen was ten slotte een contact van 
de kloosterlingen met de hoogste kerkelijke overheid waarin de moe- 
derlijke bezorgdheid van de Kerk van dichtbij werd aangevoeld. 


P. LOONTJENS. 


PSALMENLITERATUUR 


De katholieke Psalmen-exegese gaat gewoonlijk al te zeer op in 
allerlei vulgarisatiewerken ; niet dat dit soort literatuur overbodig is, 
maar het moet niet nodeloos vermenigvuldigd worden, en vooral mag 
de katholieke exegese zich niet daartoe beperken. Het is dan ook een 
verheugend feit dat een man met uitzonderlijke bevoegdheid als 
professor É. Podechard, van de Faculté catholique van Lyon, einde- 
lijk begonnen is een groots opgevatte, wetenschappelijke Psalmencom- 
mentaar uit te geven. Eindelijk, zeggen wij, want Prof, Podechard, 
die reeds op jaren is (1866), is voldoende vergrijsd in de Psalmen- 
wetenschap om zich aan een zo moeilijke als gewichtige onderneming 
te wagen. Sedert meer dan dertig jaar is hij met de studie der Psal- 
men bezig, en de lezers van de Revue Bibliqgue hebben sedert 1918, 
vooral tot 1925, zijn grondige bijdragen over afzonderlijke Psalmen 


kunnen waarderen. Overigens heeft hij ook door een meer synthetisch 
werk, zijn commentaar op Eccl. (Études Bibligues, 1e). een gunstige 
bekendheid verworven. 
Van zijn Psalmencommentaar is thans deel 1 verschenen, dat Ps. _ 
1-75 behandelt (1); het omvat twee boekdelen waarvan het eerste de 
letterlijke vertaling en de historische verklaring geeft en bruikbaar is 
voor de ietwat exegetisch-geschoolde lezer, terwijl het tweede de tekst 
en de vertaling kritisch verantwoordt, en voor specialisten, vertrouwd — 
met de Semietische talen, bestemd is. Deel Il, dat in voorbereiding 
is, zal in eenzelfde uitvoering, de commentaar geven op Ps. 76-150, 
en deel II zal de inleiding bevatten, waarin de voorafgaande analy- E 
tische Psalmenstudie zal gesynthetiseerd zijn. Eerst dit laatste deel zal 
toelaten een enigszins definitief oordeel ‘over het werk. uit te spreken, 
gezien S. slechts daar zijn positie in tal van betwiste problemen zal 3 


verzekeren dat deze commentaar een mijlpaal betekent in de ontwikke- — 
ling der katholieke Psalmenliteratuur. Zij is, om te beginnen, gebaseerd — 
op een nauwgezet kritisch'onderzoek van de zo- dikwijls corrupte 4 
tekst; in dit onderzoek liet S. zich niet fascineren door vooropgestelde | 
meningen, als bv. de waarde van de Masoretische redactie; zo heeft 
de vergelijking van Ps. 18 en II Sam. 22 hem geleerd « que 
même après la traduction de la Bible en grec, les testes hébreux du 4 
poème (zowel die van Sam. als van Ps.) n'ont pas eu une existence 
de tout repos» (Notes critiques, blz. 97). Anderzijds lijdt S. niet aan 
de verbeteringskoorts, waaronder sommige — vooral Duitse — exegeten 
bezweken zijn. Elke Psalm wordt ook metrisch onderzocht, een werk van — 
veel geduld dat echter van groot belang is én voor de vaststelling van 
de tekst én voor de bepaling van het literair genre. S. heeft terecht A 
dit arsenaal van wetenschappelijke gegevens, noodzakelijk als voor- k 
onderzoek en «ongenietbaar» voor de meesten, in een afzonderlijk 
boek verzameld, al zullen de specialisten verplicht zijn telkens twee 
volumes te raadplegen. De vertaling is de meest letterlijke weergave 
van de Hebreeuwse tekst; de verklaring is werkelijk exegese; zij ge- 
tuigt van een langdurig contact met de tekst en met de gehele Bijbel; 
S. toont er zijn uitgebreide kennis van de Oosterse literatuur en in- 
zonderheid van de Oosterse hofstijl, maar laat zich er niet in _ ve 


G) É. Ponecnarp, Le Psautier. Traduction littérale et; explication historique. 
1. Psaumes 1-75. Le Psautier. Notes critiques. 1. Psaumes 1-75. (Bibliothèque den 
Faculté catholique de théologie de Lyon, 3-4), Lyon, Facultés catholiques, 2 
du Plat, 1949, 25 x 16,5 cm., 330 + 306 p. (Co-éditeur, Nauwelaerts, Louvain). — 
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zinken omwille van de heersende mode (cfr Gunkel, Mowinckel) ; hij 
knoopt zoveel mogelijk aan bij bijbelse parallelen en het kultueel 
karakter der Psalmen is hem zeker geen obsessie geworden. De ouder- 
dom van de Psalmen — die netelige kwestie ! — is met grote vrijmoedig- 
heid onderzocht ; van de 75 eerste Psalmen dateert S. er een twintigtal 
uit de koningstijd vóór de ballingschap, de meeste echter stammen uit 
de Perzische tijd, terwijl de periode der Makkabeeën (cfr B. Duhm) 
uitgesloten wordt; in dit opzicht treft de zienswijze van S. samen 
met deze van vele exegeten, al is het opmerkelijk dat in het niet- 
katholieke kamp duidelijk een. stroming waarneembaar is om aan de 
Psalmen een vóór-exilische oorsprong toe te kennen. Ook in theologisch 
opzicht getuigt deze commentaar van moed; de Messiaanse Psalmen 
worden historisch verklaard, d.w.z. zij slaan in hun oorspronkelijke 
versie en bedoeling terug op een koning van Juda, en zijn slechts 
impliciet Messiaans. S. zal hier vanwege vele katholieken bezwaren 
vernemen, al meen. ik te moeten bekennen dat zijn zienswijze niet 
enkel getuigt van grote oprechtheid, maar buitendien ook van een 
grondige kennis en historische zin, en, tenslotte geformuleerd is in 
een vorm die theologisch genuanceerd is. Wat de idee van het leven 
na de dood betreft is S. meer traditioneel dan wij dit de laatste tijd 
gewoon zijn ; zo leest hij in Ps. 49 en 73, en, minder affirmatief, ook 
in Ps. 22, het geloof in dit, overigens in het O. T. weinig vermelde 
dogma. 

In zijn geheel is de commentaar gewijd aan de historische in- 
terpretatie, het verband met het gehele Israëlietische leven en zijn ge- 
_ bruiken (veel gegevens van het alledaagse leven worden ter illustratie 
„ gegeven) en aan de literaire waarde van de Psalmen; dit alles is uit- 
eengezet in een klare preciese taal, met zeer veel wetenschappelijke 
oprechtheid, slechts affirmerend voor zover het kan verantwoord worden. 
Er is geen enkel Frans werk, en wellicht geen enkele katholieke com- 
__mentaar, die tegen-deze van M. E. Podechard kan opwegen. 

De theologische inhoud van de Psalmen zal men nochtans meer 
besproken vinden in de commentaar van M.A. Weiser, die thans in 
derde uitgave verschijnt in de reeds gunstig bekende serie, met 
Protestantse inspiratie, nl. Das Alte Testament Deutsch (1). 

Zij bevat een uitvoerige inleiding (blz. 9-61), waarin S. duidelijk 
zijn standpunt uiteenzet. Er is sinds de gouden eeuw der rationalistische 


(1) A. Weser, Die Psalmen. 1. Psalm 7-60 (Das Alte Testament Deutsch, 14), 
Göttingen, Vandenhoeck en Ruprecht, 1950, 287 blz., gecart, bij inschr., D. M. 9.80, 
afz. D. M. 11.80. 


El 
kritiek reeds heel wat gebeurd. Het Wellhauseniaanse schema der —_ 
Israëlietische literatuurgeschiedenis, waarin de Psalmen als uitdrukking 
der post-exilische vroomheid fungeerden werd eerst door Gunkel en 
zijn Gattungsgeschichte op zijn kop gezet : het onderzoek der literaire 
genres kende de Psalmen een vroegere oorsprong toe, en wees boven- 
dien in de richting van de vóór-exilische kultus als voedingsbodem 
voor de Psalmenliteratuur. Het kultueel karakter van de Psalmen werd 
vooral in het Noorden bestudeerd (S. Mowinckel, Bentzen, Widengren, 
Engnell e. a.) ; de Psalmen horen volgens deze school bij de godsdienst- 
plechtigheden, zijn elementen van het kultusdrama, en hangen voor- 
namelijk af van het ritueel bij het «troonsbestijgingsfeest van Jahweh » 
dat in Israël zou gevierd geworden zijn op het Loofhuttenfeest en 
bovendien een soort Nieuwjaarsfeest was. Mowinckel's opvatting heeft 
zeer veel succes gekend, al bleef het troonsbestijgingsfeest, zelfs na de 
ontdekkingen van Oegarit zeer problematisch. M.A, Weiser zoekt de 
Sitz im Leben der Psalmen eveneens in de prae-exilische kultus, die 
nochtans niet het troonsbestijgingsfeest — van heidense oorsprong en 
kleur — als centraal feest heeft, maar wel, in aansluiting bij de his- 
torische religieuze traditie van Israël, het feest der vérbondsvernieuwing. 
De zienswijze van M.A. Weiser is een merkwaardige omvorming van 
de vroegere kultushypothese, en zij brengt ons zeker veel dichter bij 
de werkelijkheid. Zij onderstreept de eigen aard van de lsraëlietische 
godsdienst en kultus, niettegenstaande vormelijke verwantschap met 
heidense praktijken en teksten ; de Psalmen raken niet verspreid, zo- 
als dat vroeger wel meer gebeurde, tussen de gedichten der andere 
Semietische volkeren, maar blijven een afzonderlijke poëtische groep, 
die getekend is door de Israëlietische religieuze kernbegrippen, en alzo 
organisch aansluit bij de andere literaire producten van het O. T., 
bv. bij de Pentateuch-verhalen die aan dezelfde traditie putten. De Psalmen 
staan niet meer zo ver van het Israëlietische denken en leven, dat wij uit 
de andere O. T. boeken kennen ; men kan nog de graad van de kultuele in- 
vloed betwisten, maar de verwantschap met de centrale opvattingen van 
het Israëlietisch geloof is duidelijk; als Sitz im Leben is dit heel wat 
belangrijker dan eventuele connecties met rituele gegevens van het 
Babylonische troonsbestijgingsfeest. S. loochent zelfs dat in Israël een 
troonsbestijgingsfeest van Jahweh zou bestaan hebben; wel werd het 
troonsbestijgingsfeest van de aardse koning in de Jahwehkultus opge- 
nomen en heeft het op deze voor de vorm en het ritueel invloed uit- 
geoefend. De grote aanwinst in deze studie over de Psalmen ligt wel hier- 
in: dat S. het waardevolle der Gattungsgeschichtliche Methode (Gunkel) 
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en der Kuligeschichtliche Methode (Mowinckel) heeft gescheiden van 
de hypothetische elementen, die worden prijsgegeven (bv. de kategorie 
der « goddelozen» zijn voor hem niet de «tovenaars », maar omvatten 
een bonte menigte van allerlei mensen die buiten de heilsgemeenschap 
van het verbond vallen ; of nog : de haastige spoed waarmee Mowinckel 
op grond van een hypothetische kultusreconstitutie de Psalmdichter 
uit een bepaalde clerusgroep laat stammen); en vooral dat hij de 
Psalmen terug opgenomen heeft in hun eigen midden, het organisch 
verband der Israëlietische religieuze traditie ; in plaats van een spiegel 
der godsdienstvormen van het Oude Oosten te zijn, zijn de Psalmen 
veeleer spiegel van het eigen religieuze leven in Israël. 

De commentaar zelf omvat de bondige verklaring, in het licht van 
de Israëlietische religie en kultus, der eerste zestig Psalmen. 

Beide commentaren die een verschillende richting uitgaan, vullen 
mekaar aan en brengen ongetwijfeld de kennis der Psalmen vooruit. 


H. VAN DEN BUSSCHE 


Acta et Documenta 
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1,_Constitutio Apostolica « Per Annum Sacrum)» (1). 


Universale lubilaeum, anno Domini millesimo nongentesimo quinquagesimo 
Romae celebratum, ad catholicum orbem extenditur. 


PIUS EPISCOPUS 
SERVUS SERVORUM DEI 
UNIVERSIS CHRISTIFIDELIBUS PRAESENTES LITTERAS INSPECTURIS 
SALUTEM ET APOSTOLICAM BENEDICTIONEM 


Per Annum Sacrum, quem hac in alma Urbe usitato sollemniqueritu 
heri conclusimus, innumerae multitudines Romam petierunt ut elutis 
expiatisgue animis suorum admissorum veniam a Deo impetrarent, 
plenamque sibi, vel vita functis lucrarentur indulgentiam. Id Nos summo 
solacio affecit, quandoquidem fore confidimus ut ex inflammato eius- 
modí pietatis studio, quo confluentes peregrinantium turmae cum Romano 
populo quasi pie decertare visae sunt, christiana illa exoriatur renovatio 
morum, quae Nobis bonisqtue omnibus in votis est, et quam tantopere 
haec Nostra tempora postulant. 

Non omnes tamen potuere Romanum iter suscipere; idque non modo 
ob oeconomicarum rerum discrimen, quod tenuiorem praesertim plebem 
angit, non modo ob senium, ob infirmitates, ob morbos aliasque causas, 
quibus praepedirentur, sed ex eo etiam quod in non paucis Nationibus 
ob peculiaria rerum adiuncta haec facultas non daretur. 

Quamobrem valde opportunum ducimus ex more institutoque Deces- 
sorum Nostrorum decernere, ut qui Romae ad hesternum usque diem 
patuit iubilaris veniae thesaurus, idem per proximum integrum annum 
christifidelium universitati ubique gentium pateat. lta enim sperandum 
est ut quod spiritualis vitae quasi ver novum, summa cum animíi Nostri 
delectatione, per elapsos menses florescere vidimus, nedum exarescat, 
uberiores usque fructus edat salutares ; utque mirandum illud christianae 
fidei pietatisque spectaculum, quod in sacra hac Urbe admirationem 
omnium commovit, in cunctis urbibus, oppidis, pagis feliciter iteretur. 

Ad quod quidem facilius aptiusque efficiendum curent Venerabiles 
Fratres Episcopi ceterique locorum Ordinarii, ut greges suis crediti 
curis opportune hac de re edoceantur, et ad tantum fruendum beneficium 
impense excitentur. Peculiari autem modo optamus ut id fiat praesertim 


(1) A.A. S., XXXXII, 1950, p. 853-863. 
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per conciones ad populum habitas, quae Sacrae Missiones vocantur, vel 
per Spiritualia Exercitia; quandoquidem experiundo est cognitum hoc 
divini verbi praedicationis genus multum multumque valere non modo 
ad errores refellendos et ad christianam doctrinam»recte explanandam, 
sed ad id etiam assequendum, divina. aspirante gratia, ut audientium. 
animi ex terrenis rebus ad caelestia revocati tam salutaritêr commovean- 
tur, ut suas labes eluant atque expient, et ad arduum ingrediendum: 
Virtutis iter sincera ac generosa voluntate exstimulentur. Nobis igitur 
in optatis est ut in singulis paroeciis, si. possit, per proximum annum 
huius generis conciones opportune habeantur; talique- ratione christi- 
fideles ad. suorum impetrandam commissorum veniam plenamque lucran- 
dam debitarum induigentiam poenarum rite -sancteque. praeparentur. 

Eos praeterea moneant sacrorum Antistites ut ad eamdem mentem’ 
Nostram supplices Deo preces admoveant, quam per Apostolicas Litteras 
lubilaeum Maximtum indicavimus, cum Annum Sacrum hac in alma Urbe 
celebrandum indiximus; peculiariqgue modo:ut redeat tandem aliquando 
optatissima pax in omnium animos, in domesticos convictus, in singulas 
Nationes, in universamque populorum communitatem ; ut habeant «qui 
persecutionem patiuntur propter iustitiam» (1) invictam illam fortitu- 
dinem, quae Eecclesiam inde ab originibus martyrum cruore decoravit; 
ut qui profugi, qui captivi, qui extorres longe a propriis laribus abstra-_ 
huntur, ad dulcissimam possint quantocius patriam remeare suam; ut 
denique civium ordines, pacatis odiis-sedastisque discordiis, iustitia 
fraternaque concordia ac caritate invicem coniungantur; utque sanctissima 
Ecclesiae iura adversus hostium insidias, fallacias insectationesque in- 
columia semper inviolataque serventur. (2) 

Itaque ‘auctoritate Omnipotentis Dei, beatorum Apostolorum Petri et 
Paulí ac Nostra, lubilaeum Maximum, quod in hac sacra Urbe celebra- 
tum est, ad universum catholicum orbem per Apostolicas has Litteras 
extendimus, ad Occidentalem nempe et ad Orientalem Ecclesiam, atque 
in integrum futurum annum prorogamus; ita scilicet ut lucrifieri possit 
a primis vesperis proximi diei festi Circttmcisionis Domini Nostri Iesu 
Christi ad plenum diem tricesimum primum mensis Decembris futurií- 
anni MDCCCCLI. ; 

Quamobrem omnibus utriusque sexus christifidelibus,' extra Urbem. 
eiusque suburbium commorantibus, etiamsi per elapsum Annum Sacrum 
lubilaei veniam adepti iam sint, apostolica auctoritate Nostra plenissi- 
mam totius poenae, quam pro peccatis luere debeant, indulgentiam — 
ubique terrarum extra Urbem eiusque suburbium lucrandam — concedi- 
mus atque impertimus, obtenta prius ab iisdem admissorum cuiusque 
suorum remissione ac venia, dummodo rite per Paenitentiae Sacramen- 
tum expiati et Sacra Synaxi refecti — quam ad rem Confessio annua et” 
Paschalis Communio minime iisdem suffragabuntur — ecclesias vel 
publica oratoria, hac de causa designanda, statuto tempore pie inviserint, 

(1) Marrsa. V, 10. 2 
(2) Cf. Acta Apostolicae Sedis, 1949, vol. XXXXI, p. 259-260, 
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Haec autem omnia perfici debent ad has, quae sequuntur, normas, 
quas quidem Sacrae Paenitentiariae Apostolicae «Instructio» opportune 
declarat atque authentice interpretatur : 

L. Locorum Ordinarii, sive per se ipsi, sive per probatos  víros 
ecclesiasticos — quibus etiam, si libuerit, hanc potestatem per integrum 
anni spatium utendam permiserint — ad iubilares quo attinet visita. 
tiones agendas, in episcopali urbe cathedralem aedem ac tres alias eccle- 
sias vel publica oratoria designabunt, in quibus, interdum saltem, 
eucharisticum sacrificium celebrari soleat; in suburbio vero et in reliquis 
dioecesis partibus paroecialem cuiusvis paroeciae ecclesiam designabunt, 
atque, intra eiusdem paroeciae fines, tres alias ecclesias vel oratoria, ut 
supra diximus, ldipsum ín Orientali Ecclesia Patriarchae aliique locorum 
Ordinarii per se ipsi faciant vel per ecclesiasticos delegatos viros; unus- 
dquisque autem pro sua cuiusque eparchia vel dioecesi. 

At in regionibus a Missionalibus excultis, locorum Ordinarii, nullo 
habito discrimine inter Ordinarii sedem ac ceteras territorii partes, quat- 
tuor ecclesias vel publica oratoria, ut supra diximus, in qualibet quasi- 
paroecia vel missionali statione designent. 

IL. Quemadmodum per elapsi piacularis anni decursum Romae 
factum est, ita per proximi anni spatium una sacra visitatio habenda 
est in unaquaque vel unoquoque e quattuor ecclesiis vel publicis ora- 
toriis designatis; idque sive eodem die, sive subsequentibus per annum 
diebus. Quodsi quattuor alicubi ecclesiae vel oratoria publica desint, 
Ordinarii, pro suo prudenti arbitrio, aut per se ipsi, aut per suos delegatos, 
decernere poterunt, ut praescriptas quattuor visitationes in minore ae- 
dium sacrarum numero peragi liceat. 

Praeterea, ubi prudenti locorum Ordinarii iudicio possibile est sine 
gravi incommodo, unam e quattuor praescriptis visitationibus fieri valde 
opportunum est ad cathedralem aedem, vel ad aliqguod Sanctuarium ad 
hoc designatum. 

ILL. Preces, in unaquaque visitatione recitandae, hae sunt: quinquies 
«Pater, Ave, Gloria»; semel praeterea «Pater, Ave, Gloria» ad mentem 
Nostram ; ac semel formula «Credo»; insuper ter «Ave Maria» cum in- 
vocatione «Regina pacis, ora pro nobis» ac semel «Salve Regina». Ad 
haec adicií potest precatio, quam Nosmet ipsi composuimus pro Anno 
Sancto MDCCCCL. 

Ad Orientalem Ecclesiam quod attinet, christifideles, cum iubilares 
visitationes perficient, iis normis obtemperare debent, quas, pro diversis 
ritibus, eorum Patriarchis locorumve Ordinariis Sacra Nostra Congregatio, 
Orientali. Ecclesiae praeposita, opportuno tempore impertietur. Praeterea 
singulis locorum Ordinariis fit facultas praescriptas in sacra visitatione 
preces in alias preces commutandi, cum iubilaris haec visitatio privatim 
agitur. Itemque Orientalis Ecclesiae fideles, qui extra territorii sui fines 
commorantur, cum latini ritus peregrinis se adiungunt, supplicationis 
formulas Latinis praescriptas adhibere poterunt; singillatim autem, sive 
proprii, sive latini ritus formulas iisdem recitare licet. 

IV. Ut iubilares visitationes christifideles facilius instituere atque 


exsequi possint, eis facultas datur easdem peragendi visitationes etiam 
extra paroeciae vel dioecesis cuiusque suae fines; in templis tamen pro 
unoquogue loco ab Ordinario legitime designatis. Quod quidem, singula 
singulis referendo, populis quoque Missionalibus demandatis conceditur. 

V. Decernimus praeterea ut, quemadmodum Romae per elapsum 

piacularem annum actum est, christifideles iubilarem hanc indulgentiam 
cum sibi, tum vita functis, toties lucrari possint, quoties imperata opera 
rite perficiant; ita tamen ut nulla pro alio iubilaeo acquirendo opera 
fieri queant, antequam inchoata opera pro praecedenti omnino absoluta 
fuerint. 

VI. Ut autem christifidelibus consulamus, qui in peculiari rerum 

locorumque condicione versentur, haec statuimus, quae sequuntur. 

1. Nautae iique omnes qui navibus inserviunt, si navigium, in 

quo iter faciunt, sacellum habeat, ubi fas sit sacris operari, inibi poterunt 
iubilares perficere visitationes. Sin aliter, iisdem concedimus ut, cum 
ad certam stationem se receperint, ibi, in quovis nempe templo, iubilares 
visitationes, praescriptas preces recitando, instituere possint. 
2. Locorum Ordinarii poterunt, aut per se ipsi, aut per ecclesiasti- 
cos delegatos viros, si qui impediantur ne visitationes, eo modo quo im- 
perantur, obeant, vel harum numerum contrahere; vel ecclesias invisen- 
das ad minorem item numerum reducere ; vel denique sacras visitationes 
in alia pietatis caritatisve opera commutare, ad singulorum condicionem 
accommodata. — Impeditos autem heic intellegi volumus moniales, ter- 
tiariasregulares, religiosas sorores, in communitate viventes, pias feminas 
et puellas aliasve personas in gynaeceis seu Conservatoriis degentes; 
item anachoretas monasticum regularemve Ordinem profitentes et potius 
contemplationi quam vitae actioni deditos, ut Cistercienses Reformatos 
de Trappa, Eremitas Camaldulenses et Carthusianos; eos praeterea, qui 
aut captivi sunt, aut in carceribus custodiuntur; et ecclesiasticos vel 
religiosos viros, qui in coenobiis aliisve domibus, emendationis causa, 
detinentur. Impediti ii quoque censeantur, qui aut domi aut in nosoco- 
miis: sive morbo sive imbecilla valetudine laborant, et quotquot aegrotis 
adsunt; ac generatim ii omnes, qui certo impedimento prohibentur quo- 
minus statutas visitationes obeant; aequo autem iure esse volumus 
operarios, qui cotidiano sibi victum labore comparantes, nequeunt se 
ab eo per tot horas abstinere; ac senes denique, qui septuagesimum 
etatis annum excesserint. 

VII. Ad facultates quod pertinet, confessariis, ceteroquin ad iuris 

ormam adprobatis, tribuendas, quibus in excipienda lubilaei confessione 
alutariter utantur, haec, quae sequuntur, decernimus : 
l. Confessariis illae integrae sunto facultates absolvendi, dispen- 
andi, commutandi, quascumque ab Apostolica hac Sede vel in perpe- 
uum vel ad tempus legitime impetraverint; id tamen intra conces- 
ionis terminos. 

2. Monialibus iisque aliis feminis, quarum ad confessiones exci- 

iendas, ex Codicis praescripto, specialis adprobatio Ordinarii requiritur, 
as esto quemvis confessarium sibi eligere, ab eodem loci Ordinario pro 
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utroque sexu adprobatum, apud quem ‘lubilaei confessio peragi queat; 5 
cui quidem electo confessario concedimus ut, in excipiendis dumtaxat 
lubilaei confessionibus, omnes exercere possit facultates, quas ipse, vi 
Apostolicae huius Constitutionis, pro;omnibus christifidelibus iam habeat. 

3. Confessariis omnibus concedimus, ut per Annum Sanctum pos-_ 
sint, pro foro conscientiae in actu sacramentalis Contfessionis et per se 
ipsi tantum, absolvere quoslibet paenitentes non solum a quibusvis 
censuris et peccatis Romano Pontifici aut Ordinario a iure reservatis, 
sed etiam a censura ab homine lata. Huius tamen censurae absolutio in 
foro externo non suffragabitur. 

VIII. At hisce amplissimis facultatibus ne utantur nisi normis ex- 
ceptionibusque servatis, quae sequuntur: 

1. Ne absolvant, nisi in adiunctis atque dd praescriptum can. 2254 À 
Codicis iuris- canonici, eos, qui irretiti sint aliqgua censura vel Romano 
Pontifici personaliter vel specialissimo modo Apostolicae Sedí reservata. 
Ne absolvant pariter illos qui in censuram inciderint, de qua in can. 
2388, S 1, Sanctae Sedi reservatam ad normam Decreti Lex sacri coelibatus 
per Sacram Paenitentiariam Apostolicam editi d. Xvur mensis Aprilis, d 
MDCCCCXXXVI, (1) itemque ad normam Declarationis ab eadem- Sacra 
Paenitentiaria datae d. tv mensis Maii, a MDCCCCXXXVII; (2) vi cuius 
Decreti et Declarationis haec censura in casu speciali, de quo agitur, ita 
Sacrae Paenitentiariae reservatur, ut nemo umquam, excepto periculo > 
mortis, ab ea absolvere possit, ne vi;quidem can. 2254. 

2. Similiter ne absolvant, nisi ad praescriptum can. 2254, praelatos Ì 
cleri saecularis ordinaria iurisdictione in foro externo praeditos, superiores- 
que maiores Religionis exemptae. qui in excommunicationem speciali. 
modo Sanctae Sedi reservatam publice inciderint. 

3. Haereticos vel schismaticos, qui fuerint publice dogmatizantes, 
ne absolvant, nisi ii, abiuratis saltem coram ipso confessario haeresi vel 
schismate, scandalum, ut par est, iam reparaverint, aut promiserintsese, 
ut par est, efficaciter reparaturos. Ne absolvant,praeterea eos, qui in rerum d 
adiunctis versantur, de quibus agitur in Decreto Supremae Sacrae Con- 
gregationis S. Officii, d. 1 mensis lulii, a. MDCCCCXXXXIX edito, de Com- 
munismo, (3) nisi sincere et efficaciter resipuerint. - 

4. Pariter ne absolvant eos, qui sectis vetitis, massonicis aliisve 
id genus nomen dederint, etiamsi occulti sint, nisi, abiurata saltem 
coram ipso confessario secta, scandalum reparaverint et a quavis activa 
cooperatione vel favore suae cuiusque sectae praestando cessaverint; 
nisi ecclesiasticos et religiosos, quos sectae adscriptos noverint, ad can. 
2336, S 2, denuntiaverint; nisi libros, manu scripta et signa, quae eam- 
dem sectam respiciant, quotiescumque adhuc retinent, absolventi tradide-_ 
rint, ad S. Officium quamprimum caute transmittenda, aut saltem — 
idque iustis gravibusquede causis — per se ipsi destruxerint ; sin minus, 


(1) Cf. Acta Apostolicae Sedis, vol. XXVIII, p. 242. 
(2) Cf. Acta Apostolicae Sedis, vol. XXIX, p. 283. 
(3) Cf. Acta Apostolicae Sedis, vol, XXXXI, p. 334. 
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ipsimet sincero animo spoponderint se memoratas condiciones esse, quam- 
primum potuerint, adimpleturos; impositis, praeterea, pro modo culparum, 
gravi paenitentia salutari et frequenti sacramentali Confessione. 

5. Qui bona vel iura ecclesiastica sine venia acquisiverint, ne ab- 
solvantur nisi aut iis restitutis, aut compositione quam primum ab Ordinario 
vel ab Apostolica Sede postulata, aut saltem promissione sincere facta 
eandem compositionem postulandi; nisi de locis agatur, in quibus a Sede 
Apostolica aliter iam provisum fuerit. , 

6. Possint iidem confessarii omnia et singula vota privata, etiam 
Sedi Apostolicae reservata, iurata quoque, commutare in alia pia opera, 
ex iusta causa. Votum autem castitatis perfectae et perpetuae, quamvis 
ab origine publice emissum sit in professione religiosa tam simplici 
quam sollemni, subinde tamen, aliis huius professionis votis dispensatis, 
firmum atque integrum manserit, similiter possint, gravi de causa, in 
alia pia opera commutare. Nullatenus tamen ab eodem illos dispensent, 
qui vi Ordinis sacri ad legem- caelibatus tenentur, etiamsi ad statum 
laicalemm redacti sint. A commutandis vero votis cum praeiudicio tertii, 
se abstineant, nisi is, cuius interest, libenter expresseque consenserit. 
Votum denique non peccandi, aliave paenalia vota ne commutent, nisi 
in opus, quod, non minus quam votum ipsum, a peccato refrenet atque 
arceat. 

7. Dispensare possint, in foro conscientiae et sacramentali tantum, 
a quavis irregularitate ex delicto prorsus occulto. Itemque dispensare 
possint ab irregularitate, de qua in can. 985, 4°; sed ad hoc unice, ut 
paenitens Ordines iam susceptos sine infamiae vel scandali periculo exer- 
cere queat, imposito paenitenti onere, sub poena reincidentiae, recurrendi 
intra’ mensem ad Sacram Paenitentiariam, et standi-eius mandatis. 

8. Dispensare item possint, pro foro conscientiae et sacramentali 
tantum, ab occulto impedimento consanguinitatis in tertio vel secundo 
gradu (sexto vel quarto iuxta computationem Orientalium) collaterali, 
etiam attingente primum (quartum vel tertium Orientalium), quod ex 
generatione illicita proveniat, solummodo ad matrimonium convalidan- 
dum, non ad contrahendum. 

9. Sive autem de matrimonio contracto agatur sive de contrahendo, 
dispensare possint ab occulto criminis impedimento, neutro tamen 
machinante ; iniuncta, in primo casu, privata renovatione consensus, 
secundum can. 1135 ; imposita, in utroque, salutari, gravi diuturnaque 
paenitentia. 

10. Ad visitationes quod attinet quattuor ecclesiarum, confessarii, 
pro singulis qui, iusta de causa,eas praescripta ratione perficere nequeant, 
facultatem habent cum concedendi dispensationem a _visitatione 
alicuius ecclesiae, eam commutando — si fieri potest — in visitationem 
alius ecclesiae, tum etiam visitationum numerum contrahendi. Cum 
singulis autem, qui, morbo aliove legitimo impedimento detenti, me- 
moratas ecclesias invisere.nequeant, praescriptas visitationes in alia pia 
opera, quae ab ipsis impleri possint, commutent. Confessarii tamen 
sciant, se conscientiam suam oneraturos, si inconsulto et sine iusta 
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causa christifideles ex eiusmodi visitationibus exemerint. Quos verorecte _ 
a visitationibus dispensaverint, iis ne indulgeant, ut preces ad mentem 
Nostram fundendas, quae a visitatione separari quidem possunt, praeter- 
mittant; in aegrotantium tantum commodum liceat eas etiam imminuere. 

Il. Ab obligatione praescriptae confessionis, quam ad adimplendam 
nec invalida nec annua ex praecepto confessio sufficit, ullum ne exsol- 
vant, ne eum quidem qui materiam necessariam non habeat. 

12. Ad S. Communionem quod attinet, nefas esto eiusmodi praes- 
criptum in alia pia opera commutare, nisi de aegrotis agatur qui ab ea 
suscipienda prorsus impediantur. Volumus autem, lubilaei causa, eam 
sufficere, quae per modum viatici ministratur; minime vero eam, quae 
in Paschate peragenda praecipitur. Qui tamen paschale praeceptum misere 
neglexerit, possit is deinde una Communione utrique obligationi satis- 
facere. f £ 

13. Confessarii sciant posse se descriptis facultatibus uti cum om- 
nibus fidelibus Ecclesiae tam Occidentalis quam Orientalis, qui ad con- 
fitendum apud ipsos accedant ea mente et voluntate, sincera quidem et 
firma, ut lubilaei veniam lucrentur. 

Facultatibus tamen absolvendi a peccatis et ab ecclesiasticis cen- 
suris itemque dispensandi ab irregularitate cum eodem paenitente uti 
neqgueant nisi semel tantum, cum ipse lubilaei veniam primum lucretur. 

Alias vero facultates — eam etiam visitationes contrahendi aut com- 
mutandi ad datam normam sub n. 10 in favorem etiam eiusdem paeni- 
tentis semper exercere poterunt. 

Ceterum, si qui post inchoata, huius lubilaei adipiscendi animo, 
praescripta opera, praefinitum ‚visitationum numerum (morbo impeditií 
complere nequiverint, Nos piae promptaeque illorum voluntati benigne 
favere cupientes, eosdem ritejconfessos ac sacra Communione refectos, À 
memoratae indulgentiae participes fieri volumus, non {secus ac si omnia 
imperata opera explevissent. E 

Itaque haec omnia, quae per Apostolicas has Litteras constituimus $ 
ac declaravimus, volumus firma ac valida exsistere et fore, ad effectum 
lubilaei ad universum catholicum orbem proferendi, non obstantibus — 
contrariis quibuslibet. Earum autem Litterarum exemplis atque excerptis, 
manu tamen alicuius notarii publici subscriptis et sigillo munitis viri in 
ecclesiastica dignitate constituti, eamdem iubemus adhiberi fidem, qúae 
hisce adhiberetur Litteris, si forent exhibitae vel ostensae. 

Nulli igitur liceat paginam hanc Nostrae concessionis, voluntatis et 
declarationis infringere, vel ei, ausu temerario, contra ire. Quod si quis 
attentare praesumpserit, indignationem omnipotentis Dei ac beatorum > 
Apostolorum Petri et Pauli se noverit incursurum. 


Datum Romae apud Sanctum Petrum, die vicesima quinta mensis K 
Decembris, in festo Nativitatis Domini Nostri lesu Christi, anno millesimo _ 


nongentesimo quinquagesimo, Pontificatus Nostri duodecimo. 
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[L. Nuntius Radiophonicus : soctis sodalitatis iuvenum operariorum 
christianorum (J. O. C.), ob gquina lustra ab eadem sodalitate 
condita in urbe « Bruxelles » coadunatis. (1) 


Beminde Kajotters en Kajotsters, Beminde Oudkajotters en Oudkajot- 
sters. — Wij weten dat gij zeer talrijk zijt op dit Jubelcongres! En 
daarom willen wij in uw eigen taal U eerst groeten, danken en zegenen! 
Wij zegenen U, kajotters en kajotsters; U, vaders en moeders met uwe 
talrijke kinderen zE, priesters en kloosterlingen ; U allen die reeds de 
rijkste vrucht zijt der kajottersbeweging. 


Chers Fils, chères Filles de la Jeunesse Ouvrière Chrétienne. — Il y 
a plus d'un an, Nous vous écrivions Notre joie à la pensée de la coïncií- 
dence providentielle de vos fêtes jubilaires avec l'Année Sainte. Au- 
jourd’hui, en cette rencontre internationale qui groupe, sur le sol de 
Belgique — berceau du jocisme —, des milliers de délégués venus de tous 
les continents, Nous voulons vous exprimer de vive voix les sentiments 
quiemplissent Notre cceur paternel à l'occasion du vingt-cinquième anni- 
versaire de votre mouvement. 

Si Nous Nous tournons vers le passé, un réconfortant spectacle 
s’offre à Nos regards. Tant de prêtres, de religieux et de religieuses issus 
de vos rangs et donnés à Eglise; des milliers de foyers ouvriers chré- 
tiens avec leur couronne d'enfants; des chefs, tormés selon votre esprit, 
à la tête de puissantes organisations ouvrières et jusque parmi les 
hommes de gouvernement; une jeunnesse enfin, prête à renouveler son 
engagement d’apostolat au service de ses frères et sceurs de travail. 
Quelle magnifique réponse à l'appel de Notre vénéré Prédécesseur et à 
Notre propre attente, quelle garantie pour la rechristianisation de la 
classe ouvrière dans le monde, pour la prospérité de vos patries, pour 
Vavenir de "Eglise! 

Oui, dans la J.O.C., s'exécute heureusement le mot d'ordre donné 
depuis longtemps par l'Eglise: celuí de lapostolat de louvrier par 
Youvrier. Aujourd'hui que votre Congrès offre dans une vue d’ensemble 
le beau tableau du passé etla vision d’un avenir plein d’espérance, Nous 
désirons, le regard fixé à la fois sur votre haut idéalet sur les conditions 
actuelles du monde des ouvriers dans ses rapports avec les autres classes 
du peuple, recommander à vos méditations les deux considérations 
suivantes. 


l. La pensée qui a suscité votre mouvement et la fin qui le régle 
sont aujourd’hui, à certains égards, passés dans le courant des idées, 
même en dehors des sphères catholiques, à savoir qu'il s’agit de l’âme 
des travailleurs, de son orientation, de son progrès. Et les matérialistes 
eux-mêmes, qui se flattaient naguère de satisfaire ses aspirations, en 


préconisant la lutte des classes, en viennent maintenant à vouloir 
donner à l’ouvrier une valeur culturelle. 


(1) A. A.S., 1950, XLII, p. 689. 
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SENA ‘lement Poccásion très favorable de son succès. 
De Devoir de vigilance pour ce motif que certains milieux où l'on s'oc- ji. 
jd ved cupe du monde ouvrier, du point de vue de la culture, sont les repré- br 


ER dl sentants de la conception d'une vie purement terrestre, étrangère à la 
religion et à l’Eglise. Il en résulte pour vous la nécessité de veiller à 


alde maintenir inviolable la juste ligne de démarcation. 
AROSA Cette situation est aussi, disions-Nous. une occasion des plus favora- 
dt bles au succès. Prétendre fournir à louvrier des valeurs spirituelles 


S comme ure denrée importée du dehors, sera toujours une tâche vaine 
Ë ‘et décevante. Un seul trait d'union joint intérieurement louvrier au 
monde de lesprit, c'est son fond freligieux, l'étincelle divine qui som- 
: meille au plus.intime de son être: l'éveiller, l’attiser est le seul moyen 
eh, de le soulever au-dessus du matérialisme vulgaire et de l’utilitarisme. 
55 } Telle est la tâche que le Seigneur vous confie et dont Il vous offre en 
jk ce moment l’heureuse opportunité. Profitez-en, ne laissez point passer 
VAN ‚stérile la grâce de votre vocation ! 
Ws ä 2. Il est nécessaire d'intégrer avec sagesse et discernement l’aposto- 
lat des ouvriers dans l'économie générale de l’apostolat de l'homme mo- 
ot „derne. Et cela Nous amène â vous mettre en garde contre une méprise 
trop courante malheureusement, même parmi les catholiques, c'est à dire 
0, contre la classification des âmes en catégories. Non, il n’y a pas deux 
B 1 sortes d’'hommes, les ouvriers et les non-ouvriers. Penser ainsi, c'est se 
Cok Á leurrer sur l'aspect actuel de lä question sociale, c'est faire preuve d'une 
8 ‘myopie intellectuelle indigne d'un catholique; c'est se bercer de la fâ- 
a we ‘cheuse illusion que l’Eglise ne gagnera les ouvriers qu’ à la condition 
- kel de se plier à toutes les exigences, fussent-elles les plus irréalisables. À 
hi Or, VEglise ne peut s’écarter de la droite ligne de la justice et de la 
charité, de l'ordre naturel et surnaturel. L’Eglise ne peut se dissimuler 
que ce qui éloigne d’elle une portion notable du monde ouvrier est cela 
même qui lui aliène aussi bien des esprits dans les autres classes de 
Yhumanité moderne, et cela c'est le dépérissement des âmes exsangues, 
vidées de toute sève spirituelle et religieuse, victimes d'une épidémie qui” 
sévit sur tant d'hommes d’aujourd’hui. Fantômes d’'hommes qui, jamais 
las de fréquenter cinémas et champs de sports, jour et nuit gavés de 
nouvelles futiles, d’illustrations pimentées, de musique légère, sont in- 
térieurement ‘trop vides pour prendre intérêt à s’'occuper d'eux-mêmes. 
Peut-on dire de ceux-là qu’ils vivent au milieu du monde, mais su- 
périeurs au monde? eux que le courant du monde emporte à la dérive, 
passifs comme des cadavres au fil de l’eau? Il se peut que le grand nombre 
_d’entre eux ne soient pas foncièrement hostiles à la religion’; mais — et 
c'est presque pire — ils sont incapables de la comprendre. Quelle diffé- 
rence avec les chrétiens qui, comme ‘tels et; conscients-de vivre entre les: 
“ mains de Dieu, dominent la vie, leur propre vie! Eux, au contraire, la 
supportent et, suivant expression du poète, « passent comme un trou- 
‚ peau les yeux fixés à terre» (Musset, Poésies nouvelles, L'espoir en Dieu). 
Quant à vous, Jocistes, dès lorigine vous avez vu dans l’ouvrier un - 
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tout vivant et indivisible. Aussi avons-Nous confiance en vous, én votre 
apostolat, spécialisé, mais inséré à sa place dans l’apostolat total de 
Eglise d'aujourd’hui. En un geste de filiale piété dont Nous Nous som- 
mes particulièrement réjoui, vous avez tenu à inaugurer ce Congrès par 
la Consécration du Jocisme international et de la jeunesse ouvrière au 
Cceur Immaculé de Marie. Comment pourrions-nous douter des fruits de 
grâces qu’un tel acte de foi et d'amour ne saurait manquer de répandre 
sur vos personnes, sur votre travail et votre action? 

Nous prions Dieu, par l'intercession de la Très Sainte Vierge, de 
bénir votre mouvement et sa croissante extension : que, par chacun de 
ses membres, la Jeunesse Ouvrière Chrétienne porte à travers les pays 


son vivant tÉmoignage de la présence du Christ et de l’Eglise dans les 
milieux ouvriers; qu'elle y répande son esprit de fraternité chrétienne 
entre tous les jeunes travailleurs, quelle que soit leur race ou leur cou- 
leur; qu'elle y-crée un esprit de collaboration entre les professions et en- 
tre les classes sociales; qu'elle S’offre enfin à notre monde troublé comme 
un ferment de charité et de paix. 

C'est à toutes ces intentions, chers jocistes et chers Aumôniers, que 
„de tout coeur, en gage de Nos encouragements et de Notre affection 
Nous vous donnons Notre paternelle Bénédiction Apostolique. 


III. Epistula ad Revmum P. [oannem Baptistam Janssens, Societatis 
Jesu praepositum generalem: de Congregationtbus Marianis pro- 
vehendis. (r) 


De Paus schreef deze brief op 15 April 1950 aan de generaal der 
Jezuïeten ter gelegenheid van het Rome-congres der directeurs van de 
Mariacongregaties. 

Van bij haar ontstaan-en in de loop van haar geschiedenis hebben 
de Mariacongregaties steeds het streven naar de volmaaktheid en de 
ijverige apostolaatsgeest bij de Societeit van Jezus geleerd. Daarom doet 
de Paus een oproep tot de Jezuïeten om hun beste krachten te wijden 
aan de verspreiding van de Mariacongregaties over de wereld. Men kan 
immers aan die congregaties geen enkel kenmerk van de Katholieke 
Actie ontkennen. Het zijn verenigingen die ijverige apostelen van Gods 
Maagdelijke Moeder en goed onderlegde propagandisten voor de K. A. 
„vormen. Die congregaties bezitten dan ook de kenmerken van de ware 
katholieke actie: het streven naar een sterke vroomheid, een degelijke 

christelijke en apostolische vorming en tenslotte een kinderlijke volg- 
zaamheid aan Christus en Zijn Kerk, aangetrokken door het glanzend 
voorbeeld van O.L. Vrouw. 

f Dat de Paters Jezuïeten zich dus beijveren om de Mariacongregaties 
in haar werking over de wereld te steunen. Zij moeten er niet te veel op 
uit zijn een groot getal congreganisten te hebben; integendeel een 
strenge selectie is de eerste vereiste. Alleen zij die willen streven naar 


(1) A.A. S., 1950, XLII, p. 487. — Wij geven hier de korte inhoud, 
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de volmaaktheid en aan apostolaat doen, en zich daarom willen laten 
vormen door een degelijke geestelijke leider- tot een innerlijk leven, 
kunnen in de congregatie als lid worden opgenomen. Louter uiterlijke 
activiteit ís verdacht. Het apostolaat van een Congreganist zal zich 
steeds onderscheiden door het mariaal karakter, het zal zich wenden 
tot arbeiders en gecultiveerden, ja tot diegenen die er schijnbaar het 
meest onverschillig aan zijn en er werkelijk het meest behoefte aan 
hebben. 

Dit apostolaat is zeker niet gemakkelijk, maar niettemin zeer vrucht- 
baar. Het blijkt niet nodig er verder aandacht op te trekken. 


B. EX ACTIS SS. CONGREGATIONUM 
L. E S. Congregatione S. Officii. 


Îo Decretum : de associatione «Rotary Club» (1). 


Feria IV, die 20 Decembris 1950 


Quaesitum est ab hac Suprema Sacra Congregatione utrum liceat 
catholicis nomen dare Associationi, quae vulgo nuncupatur «Rotary 
Club ». 

‘Emi ac Revmi Domini Cardinales rebus fidei et morum tutandis 
praepositi, praehabito RR. DD. Consultorum voto, in Plenario Con- 
sessu Feriae IV, diei 20 Decembris 1950, respondendum decreverunt: 

«Clericis non licere nomen dare Associationi « Rotary Club» vel eius- 
dem coetibus interesse; laicos vero hortandos esse ut servent praescri- 
ptum can. 684 C. 1. C.»- : 

Et die 26 eiusdem mensis et anni, Ssmus D.N. Pius divina Providen- 
tia Papa XII in audientia Excmo ac Revmo Domino Adsessori S. Officii 
impertita, relatam Sibi Emorum Patrum resolutionem adprobavit 
atque publicari iussit. 

Datum Romae, ex aedibus S. Officii, die NM lanuarii 1951. 


MARINUS MARANI, Supremae S. Congr. S. Officii Notarius. 


2e Monitum de associationibus communistarum (2). 


Nonnullae constitutae sunt associationes, impulsu ac ductu, sicut 
omnibus notum est, partium communistarum, eo spectantes ut pueros 
puellasque imbuant principiis et institutione, quae materialismum sapiunt 
et mores christianos religionemque impetunt. 

Monentur igitur christifideles huiusmodi associationes, quocumque _— 
tegantur nomine, plecti sanctionibus, quas comminatur Decretum S. Of- 
ficii, latum die 1 lulii 1949 (A. A. S., 1949, p. 334). 


(1) A. A. S., XLIII, 1951, p. 91. 
(2) A. A. S., XXXXII, 1950, p. 553. 
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1) Itaque parentes vel eorum locum tenentes qui, contra praescri- 
ptum c. 1372, S 2 C.1. C. et memorati Decreti S. Officii, liberos praedictis 
associationibus instituendos tradiderint, ad Sacramenta recipienda ad- 
mitti nequeunt. 

2) Qui vero contra fidem vel christianos mores pueros ac puellas 
docuerint, incurrunt in excommunicationem Apostolicae Sedi speciali 
modo reservatam. 

3) Pueri ac puellae autem, quamdiu huiusmodi associationum par- 
‘ticipes sunt, ad Sacramenta admitti nequeunt. 

Datum Romae, ex Aedibus S. Officii, die 28 lulií 1950. 


M. MARANI, Supr. S. Congr. S. Officii Notarius. 


3e Proscriptiones librorum. 


Per decreta S. Officii, a S. Pontifice approbata, sequentes libri 
damnantur et in indicem librorum prohibitorum inseruntur: 
— die 15 Martii 1950 : « Olscondita Diario da Irma Inês» compilado por 
M. da S. MOURAO DE FREITAS, Porto 1949 (A. A. S., XXXXII, 1950, p. 259). 
— die 16 lunii 1950: CURTIUS MALAPARTE, «La Pelle». Storiae racconto 
(Roma - Milano, Ed. Oria d'Italia, 1949) (A. A. S., 1950, p. 489). 
— die 18 lulii 1950: BRUNO Uni, La Via, la edizione, Istituto Editoria- 
le Cisalpino, Milano- Varese, 1948; 2° edizione accresciuta, Firenze, CYA 
Editore, 1949 (A. A. S., 1950, p. 490). 
— die 2 Octobris 1950: JOSEPH KLEIN, Grundlegung und Grenzen des 
kanonischen Rechts (Tübingen, 1947) (A. A. S., 1950, p. 739). 


IL. ES. Congr. Concilii. 


fo Decretum: De vetita clericis et religiosis negotiatione et merca- 
tura (1). 


Pluribus ex documentis constat, in Ecclesia quovis tempore clericis 
in sortem Domini vocatis saecularia negotia, negotiationem praecipue 
et mercaturam, gravibus sub poenis et censuris prohibita fuisse. 

Siquidem ipse Apostolus in Illa epistola ad Timotheum (cap.ll, 4) iam 
monuit: «Nemo militans Deo implicat se negotiis saecularibus». Nil 
mirum proinde si Tridentina Synodus (Sess. XXII, cap. Il, de reform.), de 
his agens criminibus decernere non dubitaverit: «ut quae alias a 
Summis Pontificibus et a sacris Conciliis de clericorum.… saecularibus 
negotiis fugiendis copiose ac salubriter sancita fuerunt, eadem in 
posterum iisdem poenis vel maioribus, arbitrio Ordinarii imponendis, 
observentur… ». 

His itaque omnino inhaerens Codex iuris canonici, ad rem quod 
attinet, canone 142 statuit: « Prohibentur clerici per se vel per alios 


(1) A.A. S., 1950, XLII, p. 330. 
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fiegotiationem aut mercaturam exercere sive in ptopriam sive in aliorum 
utilitatem ». Haec autem prohibitio afficit etiam religiosos ad normam 
canonis 592, Quin imo idem Codex hoc praescriptum canone 2380 pecu- 
liaribus etiam sanctionibus munivit, addens: «Clerici vel religiosi mer-. 
caturam vel negotiationem per se vel per alios exercentes contra prae- 
scriptum canonis 142 congruis poenis pro gravitate culpae ab Ordinario 
coerceantur ».- 

Quo firmior et magis uniformis ecclesiastica disciplina hac de re 
habeatur atque abusus praecaveantur, Sanctissimus Dominus Noster Pius 
Pp. XIl statuere dignatus est ut Clerici et Religiosi omnes ritus latini 
de quibus in canonibus 487-681, ne exceptis quidem recentium Institu- 
torum saecularium sodalibus, per se vel per alios, mercaturam seu 
negotiationem cuiusvis generis, etiam argentariam, excercentes, sive in 
propriam sive in aliorum utilitatem, contra praescriptum can. 142, utpote 
huius criminis rei, excommunicationem latae sententiae Apostolicae 
Sedi speciali modo reservatam incurrant et, si casus ferat, degradationis 
quogue poena plectantur. ) 

Superiores vero qui eadem delicta, pro munere suo ac facultate, non 
impediverint, destituendi sunt ab officio et inhabiles declarandi ad 
quodlibet regiminis et administrationis munus. , 

Pro omnibus denique, quorum dolo vel culpae patrata facinora 
tribuenda sint, firma semper manet obligatio reparandi damna illata. 

Contrariis quibuscumque non obstantibus. 

Datum Romae, die 22 mensis Martii, anno 1950. 

losEPH Card. BRUNO, Praefectus. 


LL. S. EF. Roberti, a Secretis. 


2o Decretum : De ecclesiasticis officiis et beneficiis canonice instituendis 
seu providendis. (1) 


Catholica Ecclesia, ex ipsius Christi institutione est perfecta Societas — 
hierarchice constituta, cuius plenum et supremum regimen ac iurisdictio 
est penes Romanum Pontificem, beati Petri Apostoli in primatu succes- 
sorem. Quapropter nemo in ecclesiastica officia et beneficia se immitti 
nec alios immittere praesumere potest, sine legitima canonicainstitutione 
seu provisione. \ f 

Genuinam de hac re iuris canonici normam iam recolebat prima 
regula iuris in Vl: «Beneficium ecclesiasticum non potest licite sine 
institutione canonica obtineri». Et Concilium Tridentinum decrevit: 
«eos, qui tantummodo a populo aut saeculari potestate ac magistratu 
vocati et instituti ad haec ministeria exercenda adscendunt, et qui ea 
propria temeritate sibi sumunt, “omnes non Ecclesiae ministros sed fures 
et latrones, per ostium non ingressos, habendos esse» (cap.lV, sess. 
XXIII de reform). Quin imo eadem sancta Synodus definivit: «Si quis 
dixerit… eos qui nec ab ecclesiastica et canonica potestate rite ordinati 


(1) A A.S., 1950, XLIL, p. 601. 
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nec missi sunt, sed aliunde veniunt, legitimos esse verbi et Sacramen- 
torum ministros, anathema sit» (Ibid. can. VII; cfr quoque Syllab. Pii 
Pp. IX, n. 50). 

Praeterea haec eadem principia sanxit Codex iuris canonici, statutis 
quogque poenis contra transgressores (cfr cc. 2331, S 2; 2234, 1°-2°; 147, 8 
1-2; 332, S 1; 2204). 
_ Ad eadem sacrosanta principia magis sarta tectaque servanda, simul- 
que ad praecavendos abusus in re tanti momenti, Sanctissimus Dominus 
Noster Pius Pp XII statuere dignatus est: : 

ln excommunicationem speciali modo Sedi Apostolicae reservatam 
ipso facto incurrunt: 

EI), qui contra legitimas ecclesiasticas Auctoritates machinantur aut 
„earum potestatem quomodocumgque conantur subvertere; 

2) qui ecclesiasticum officium vel beneficium vel dignitatem sine 
institutione vel provisione canonica, ad normam sacrorum Canonum 
facta, occupat vel in eadem sinit illegitime immitti, vel eadem retinet; 

3) qui in eriminibus nn. 1 et 2 declaratis quovis modo, directe vel 
indirecte, partem habent. 

Quibusvis non obstantibus, etiam speciali mentione dignis. 

Datum Romae, die 29 lunii 1950. 

1. Card. BRUNO, Praefectus. 


L. * S. EF. Roberti, a Secretis. 
III. ES. Congreg. Rituum. 


Decretum Urbis et Orbis. 


Edita a Sanctissimo Domino Nostro Pio Papa XII Apostolica Con- 
stitutione Sacramentum Ordinis die 30 Novembris anno 1947 (A. A. S., 
1948, p. 5), in qua determinatur forma sacrameritalis Ordinum : Diacona- 
tus, Presbyteratus et Episcopatus, Sacra Rituum Congregatio, pontificio 
mandato obsequens, variationes atque addenda ín rubricis Pontificalis 
Romani, necnon rationem qua sacramentales formae sunt typis edendae, 
ut evidentiores fiant, disposuit, atque mandat ut haec in novis Pontifií- 
calis Romani editionibus inserantur; interim vero in folio separato 
edantur in Episcoporum commodum, ea ratione qua in annexis foliis 
continetur. Contrariis quisbuscumque minime obstantibus. 

Datum Romae, die 20 Februarii 1950. 

Kk C. Card. MicARA, Ep. Velitern., Praefectus 
+ A. CARINCI, Archiep. Seleucien., Secretarius. 


IV. E S. Paenitentiaria Apostolica. 


1e Instructio de anno lubilari. 


Quandoquidem universale lubilaeum, hac in alma Urbe celebratum, 
edita nuperrime Constitutione Apostolica «Per Annum Sacrum», ad 
catholicum orbem extenditur, summopere interest ut quae in eadem 
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decernuntur, accurate, prudenter diligenterque ad effectum deducantur. 

Id ut tutius ac facilius effici possit, SS. D. N. Pius Divina Providentia 
Papa XI[ iussit ut generales illas normas, quae in eadem Apostolica 
Constitutione continentur, haec Sacra Paenitentiaria Apostolica enucleate 
opportuneque declararet atque authentice interpretaretur. 

Quamobrem haec «Instruction ad catholicos omnes Patriarchas, Ar- 
chiepiscopos, Episcopos aliosque Locorum Ordinarios eo quidem consilio 
mittitur, ut non modo iidem ea omnia, quae heic edicuntur, studiose 
perpendant, sed ut etiam sollerter seduloque curent ut clerus populusque 
unicuique concreditus, ac praesertim confessarii, editis normis earumque 
interpretationibus diligentissime obtemperent. 

Hae autem sunt, quae sequuntur, peculiares normae atque authen- 
ticae interpretationes ab omnibus adamussim servandae: 

1. Christifideles, qui iubilarem indulgentiam lucrari volunt, noscant 
imprimis necesse esse ut quatuor illis condicionibus obtemperent, quae, 
ad normam Apostolicae Constitutionis «Per Annum Sacrum» imponun- 
tur: oportet nempe{Confessionem sacramentalem instituant, ad Sacram 
Synaxim accedant, atque imperatas visitationes peragant, in quibus qui- 
dem praescriptas preces recitare debent. 

IL. Confessio autem et Commaunio ad lucrandam piacularis anni ve- 
niam imperatae nihil refert utrum visitationibus quatuor Ecclesiarum 
antecedant, an interpenantur vel succedant; unum refert et necesse est, 
ut postremum ex praescriptis opus, quod etiam Communio esse potest, 
in statu gratiae, ad can. 925 S 1, compleatur. Si quis igitur post confes- 
sionem peractam, ultimo nondum completo opere, in letale rursus inci- 


derit, iteret confessionem’oportet, si sacram Synaxim debet adhuc su- 


scipere ; secus, satis\erit, ut, actu contritionis perfectae elicito, cum Deo 
reconcilietur. 

II. Si quis interdum, animo sacras visitationes rite peragendi ad ec- 
‘clesiae fores pervenerit, aditu ad eam iam clauso vel quavis de causa 
impedito, tum satis erit ad easdem fores Deum exorare, praescriptas preces 
recitando. At visitatio pia ac devota sit oportet, idest facta animo Deum 
colendi: quem quidem animum ipsa exterior reverentia aliquo modo 
patefaciat. 

IV. Vocales preces, quae praescribuntur, alternis etiam vocibus re- 
citari possunt. Mutis ‚vero can. 936 consulitur. 

V. Ad confessarios quod attinet, noscant imprimis in compertoque 
habeant se extraordinariis hisce facultatibus uti posse dumtaxat erga 
paenitentes qui ad confitendum accedant ea mente et sincera voluntate 
ut lubilaei veniam consequantur; attamen si paenitens, mutato propo- 
sito, ab acquirenda indulgentia lubilaei destiterit atque cetera opera im- 
perata intermiserit, omnes absolutiones censurarum, si eas excipias quae 
ad reincidentiam datae sint, itemque commutationes et dispensationes 
concessae in suo robore permaneant. 

Confessarii his facultatibus uti possunt etiam in foro interno extra- 
sacramentali, dummodo de peculiaribus facultatibus ne agatur pro qui- 
bus sacramentalis confessio expresse requiratur, 
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Parochi tamen peculiarem facultatem habeant iubilares visitationes 
dispensandi, contrahendi ac commutandi ad normam Constitutionis «Per 
Annum Sacrum», sub n. VIII, 10, non modo cum de paenitentibus agitur, 
sed etiam cum de singulis fidelibus singulisque familiis paroeciae suae. 

VI. Quandoquidem facultas absolvendi a peccatis et ab ecclesiasticis 
censuris, itemque dispensandi ab irregularitate hisce finibus continetur 
atque circumscribitur, ita ut per piacularis anni celebrationem semel tan- 
tummodo cum eodem paenitente exerceri queat, cum scilicet ipsemet 
iubilarem veniam primum lucretur (cir Const. «Per Annum Sacrum» 
sub n. VIII, 13); itemque tum solummodo, cum paenitens iam ab alio 
confessario facultatem habente per anni sancti decursum ab his pecca- 
tis atque censuris absolutus non fuerit, vel ab irregularitate dispenatus, 
summopere necesse est confessarios, ut munere suo rite fungantur‚a quo- 
libet paenitente hisce peccatis, censuris vel irregularitate irretito ex- 
quirere : À 

le utrum iam iubilarem veniam anno MDCECCLI lucrifecerit necne; 

2° quodsi eam non lucrifecerit, num, anno sancto MDECCCLI vertente, 
a peccatis vel a censuris reservatis absolutus‘fuerit; vel ab irregulari- 
tate dispensatus. Etenim si ipse a die 1 mensis lanuarii a. MDCCCCLI vel 
iam iubilarem veniam lucratus fuerit, vel iam fuerit a peccatis aut a 
censuris absolutus, vel denique ab irregularitate dispensatus, absolutio- 
nem et dispensationem eiusmodi iterum obtinere non potest. 

VII. Confessarii praediscant ac memoria teneant indicem peccato- 
rum, censurarum, poenarum impedimentorumque omnium, quorum ab- 
solutio vel dispensatio ín facultatibus sibi concessis non comprehenditur ; 
si qua autem eiusmodi occurrerint, meminisse eos oportet, non aliter 
posse. se paenitenti providere, quam iis religiose servatis quae Codex 
praescribit can. 2254, 2290, 1045 S 3. 

VIII. Non praetermittant suam cuique paenitenti salutarem paeniten- 
tiam sacramentalem imponere, etiamsi sibi coniicere iure liceat paení- 
tentem plenissimam lubilaei veniam esse consecuturum. 

IX. Si quis in occultas censuras ob partem quoquo modo laesam ín- 
ciderit, eum ne ante absolvant, quam parti laesae, etiam scandalum re- 
parando damnumgque sarciendo, satisfecerit: aut saltem, si eiusmodi 
satisfactionem praestare ante non possit, vere graviterque promiserit se, 
cum primum licuerit, satisfacturum. 

X. Confessarii, qui a censuris etiam publicis absolvere possunt, hoc 
exploratum habeant: 

Qui aliqua censura fuerint nominatim affecti vel uti tales publice 
renuntiati, non posse eos tamdiu lubilaei beneficio frui quamdiu in foro 
externo non satisfecerint prout de iure Si tamen contumaciam in foro 
interno sincere deposuerint et rite- dispositos sese ostenderint, posse, 
remoto scandalo, in foro sacramentalí interim absolvi ad finem dumtaxat 
lucrandi lubilaeum, cum onere quam primum se subiiciendi etiam in 
foro externo ad tramitem iuris. 

Xl. Ad peccatum quod attinet, per can. 894 reservatum ratione sui, 
confessarii absolutionem ne impertiant, nisi paenitens falsam denuntia- 
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tionem formaliter retractaverit, et damna, si qua inde secuta, pro-viribus 
reparaverit, immposita insuper gravi et diuturna paenitentia. 

XII. Si de casu agatur, etiamsi occulto, de quo ad can. 2342, prohi- 
beant, sub poena reincidentiae, quominus paenitens in posterum ad illam 
religiosam domum eiusque ecclesiam accedat. Firmis quidem manentibus N 
poenis de quibus sub n. 2° eiusdem canonis agitur. 

XIIL. Religiosos, apostatas a religione, ab excommunicatione can. 
2385 lata ne absolvant, quamdiu extra claustralia saepta permanserint; É 
attamen, si ii firmum habeant propositum ad religionem suam redeundi, 
congruo iisdem praefinito ad id exequendum tempore, in foro interno 
absolvant, ea condicione ut in censuram recidant si intra praefinitum — 
tempus ad religionem non redierint. At ij moneantur, se, quamdiu extra 
suae religionis domum commorentur, ab actibus legitimis ecclesiasticis 
excludi, privilegiis omnibus suae religionis privari, Ordinario loci com- 
morationis subiici, atque obnoxios esse, etiam postquam redierint, aliis 
poenis in can. 2385 statutis. Religiosus autem fugitivus, etiamsi ex Con- 
stituttonibus suae religionis in excommunicationem inciderit, absolvi, 
rite dispositus, in foro interno poterit, imposita obligatione ad religionem _ 
quam primum redeundi, eadem ratione eademque sub reincidentiae poena, 
ac pro apostatis a religione cautum est: praeterea, si sit in sacris, ea 
lege, ut suspensionem observet can. 2386 statutam. 

XIV. Cum de privatorum commutatione votorum agitur, id latioden 
quadam ratione accipiatur ita quidem ut confessarii, pro sua ipsorum 
prudentia, in opera etiam minoris meriti eadem vota commutare possint. 

XV. A lectione librorum prohibitorum, eorum praesertim qui in 
can. 2318 S 1 sub excommunicationis poena vetantur, ne quemquam ab-_ 
solvant, nisi is libros, quos penes se retinet, Ordinario aut confessario 
ipsi aut alii, qui facultatem eosdem retinendi habeat, ante absolutionem 
tradiderit: sin minus, se eos, cum primum potuerit, destructurum. aut 
traditurum, .serio promiserit. E 

XVL Ad facultatem quod attinet sacras visitationes commutandi vel 
dispensandi, haec animadvertenda sunt: } Kk 

l° Cum aliquis dispensationem obtinuerit unam vel alteram eccle- — 
siam aut oratorium invisendi, nulla facta obligatione aliam ecclesiam 
vel oratorium per commutationem visitandi, noverit idem sacras visita- — 
tiones quatuor semper habendas esse, quae proinde in reliquis ecclesiis 
vel oratoriis fieri debent; ita quidem ut christifideles vixdum ex sacra 
aede post actam visitationem egressi, iterum atque illico in eam ingredi 
queant ad alteram visitationem peragendam. Dispensatio autem alicuius — 
ecclesiae visitandae idem non est ac sacrarum visitationum numeri 
imminutio. j 

2° Si quis vero, praeter dispensationem alicuius ecclesiae visitan- 
dae, sacrarum etiam visitationum numeri imminutionem petat, confes- 
sarii tot preces eidem recitandas praescribant, quot visitationes dispen- 2 
satae fuere; quae quidem preces haud absimiles illis esse debent quae 
in sacris visitationibus adhibentur. 
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3° Ad dispensationes et commutationes, de quibus supra, quod 
attinet, animadvertant confessarii se conscientiam suam esse oneratu- 
ros, si easdem inconsulto et sine íustacausa christifidelibus concesserint. 

XVII: Cum quatuor ecclesiarùm visitatio non sit opus per se prae- 
ceptum, sed tantummodo iis impositum, qui libere velint lubilaei veniae 
participes fieri, id visitationis onus, quotiescumque a confessariis privi- 
legiatis debet rationabili ex causa totum vel ex parte paenitentibus re- 
mitti, ne commutetur in alia opera, quae ad peragenda paenitens sit 
alio obligationis proprie dictae titulo adstrictus. 

Ssmus D.N. Pius divina Providentia Papa XII hanc «Instructionem» 
in lucem edi íussit, ut constans et tuta omnibus praesto sit interpretatio 
et facultatum, quae vigebunt, et operum, quae praestanda sunt ad ve- 
niam lubilaei consequendam, per proximum piacularem annum, ad uni- 
versum orbem extensum. , 

Datum Romae, ex aedibus Sacrae Paenitentiariae, die Xxxvr mensis 
Decembris, anno MDCCCCL. 


N- Card. CANALI, Paenitentiarius Maior. 
L.tS. S. Luzio, Regens. 


2o Decretum: De precibus et pits operibus indulgentiis ditatis, nova 
collectione editis. (1) 


Quoniam volumen, quod «Preces et Pia Opera...» inscribitur atque 
„anno MDCCCCXXXVIL editum fuit, iam amplius non prostat, haec Sacra 
Paenitentiaria Apostolica illud iterum. typis imprimere statuit, eo vel 
magis quod christifideles non paucí itemque Sacerdotes et Episcopi id 
‚ipsum multis ex partibus petierunt. Antequam tamen hoc propositum 
ad effectum deduceretur, oppertunum visum est rem omnem diligenter 
recognoscere ac nonnulla expungere, quae minus apta viderentur, non- 
nulla vero adiicere, quae postremis hísce temporibus fuere indulgentiis 
insignita. 3 

Normae autem, quibus hoc enchiridion compositum est et in prae- 
sentem formam redactum, eaedem sunt, idemque propositum ; ut nempe 
authenticum habeatur opus, quod Pontificias omnes hac in re largitiones 
in unum volumen colligat, quod quidem communi pietati modo tuto 
respondeat. é 

Quapropter hoc volumen preces complectitur ac pia opera, quae usque 
ad praesentem diem a Summis Pontificibus fuere indulgentiis ditata, 
quae adhuc vigent; tum ea videlicet, quae in favorem omnium christi- 
fidelium, tum ea etiam, quae in favorem quorumdam coetuum persona- 
rum spiritualibus hisce muneribus insignita fuerunt, obrogatis ceteris 
omnibus generalibus indulgentiarum concessionibus, quae in hoc 
enchiridion non sint relatae. 

Fore igitur sperandum est ut hoc opus uberes afferat spiritualis 
utilitatis fructus, utque ad sinceram ac solidam pietatem refovendam 
summopere conferat. 


@) A.A. S., 1950, XLIL, p. 404 


dinali Paenitentiario Maiori die 29 mensis Decembris anni 1949 concessa, 
hanc precum piorumque operum Collectionem, typis Vaticanisimpressam, 
approbavit; et obrogatis generalibus indulgentiarum concessionibus in 
eamdem Collectionem non relatis, Apaan tantum ut uthenOeen haberi 
mandavit. : 5, 

Contrariis quibuslibet non. bean etiam specialiadtma mentione 
dignis. 3 

Datum Romae, ex eadem Sacra nd Apostolica, die x 
lanuarii MDCCCCL. ’ - $ 

N. Card. CANALI, Paenitentiarius Maior. 


TS: 


S. Luzio, Regens. 
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SACRA SCRIPTURA 


* F.W. GROSHEIDE, Bijbelse Encyclopaedie, Kampen, Kok, 1950, 
26 x-17,5 cm., 520 blz., geb. 

Deze bijbelse Encyclopedie is niet ten volle een protestantse tegenhanger 
van het katholieke Bijbels Woordenboek (Turnhout 1941); het beperkt zich 
tot de historische, geographische, archeologische, cultuele realia, waarover 
het dan ook breedvoeriger documentatie biedt dan voornoemd katholiek 
werk. Begrippen van theologische aard zijn niet behandeld, voor deze steek- 
woorden verwijzen de auteurs naar de Christelijke Encyclopaedie (bij dezelfde 
uitgever). Medewerkers van het werk zijn de geleerden Prof. Gispen, Prof. 
Grosheide, Dhr Bruyel en Dr Van Deursen. Bovendien zijn de bondig, 
zakelijk gestelde ‘artikels rijk geïllustreerd, wat voor dergelijk werk hoogst 
belangrijk is. Tenslotte is de uitgave zeer verzorgd. In zijn geheel een be- 
langwekkende publicatie, H.V.d.B. 


FA. R. HursT, Belijden en Loven. Opmerkingen over de betekenis 
van het woord toda in het Oude Testament, Nijkerk, Callenbach, 
dee bee beremaness blz, Rl. 25: 

Deze inaugurale rede (Utrecht, 1948) geeft een semasiologisch onderzoek 
nopens het woord foda. Etymologisch wijst dit woord naar de betekenis 
« schuldbelijdenis », welke ten dele aanwezig is in Jos. 7,19; Esdr. 10, 11, 
waar toda betekent: de erkenning van eigen schuld, en het belijden van 
Gods rechtvaardige macht. Meestal echter betekent dit woord «lofzegging », 
duidt niet op een bepaalde offersoort, maar op de openbare lofbetuiging, die 
„echter gewoonlijk met een vredesoffer gepaard ging. Inhoud dezer lofbetuiging 
was de trouwe liefde en de wonderen van God ten voordele van volk en 
enkeling. Oorspronkelijk een korte formule, door de offerende leek uitge- 
sproken, is ze uitgegroeid tot een uitgebreide zang, waarvoor daartoe ambtelijk 
geroepen liturgen, koren van tempelzangers, nodig waren. De ontwikkeling 
van de functie van tempelzanger heeft ertoe bijgedragen om de lofzangen 
los te maken van de offers, en zelfs laten sommige Psalmen een critische 
toon op het offer horen. Dit semasiologisch onderzoek worde verder uitge- 


diept en uitgebreid tot de volledige cultische terminologie van het O. T. 
H.V.d,B, 


1) Opera non-catholica asterisco (*) notantur, 
, 


Be a 


* U. ALTMANN, Der Gott -der Bibel, Gütersloh (21a), Eichhofstrasze 
22, Evang. Verlag Der Rufer, 1946, 38 blz., DM. 0.40 
Korte, suggestieve uiteenzetting van de religieuze levenswaarden die het 


Bijbelse Godsbegrip bevat. De Bijbel heeft ons iets uit te zeggen over God, ke 


en wel iets dat ons persoonlijk leven kan aangrijpen. In zake verkondiging 
van de « levende God » zouden wij van de Protestanten best leren bijbels 
te zijn. H.V.d.B. 


THEOLOGIA DOGMATICA 


J, VAN DER STAP, Progressiviteit en andere tendenzen, Voorhout, 
Foreholte, 1950, 19: x 12,5 cm, 104 blz, ingen. 40 fr. (Fl 2:50). 


In Augustus Il. wees de Paus op gevaarlijke tendenzen in theologie en 
wijsbegeerte, zonder één naam te vernoemen. Enkele maanden later verscheen 
bovenvermeld boekje. Een Nederlander, hoofdzakelijk wijsgerig gevormd, door 
de directeur van de revue La Pensée catholique betiteld als leke-theoloog en als 
bekwaam waarnemer van wat in Franse intellectuele kringen de laatste jaren 
werd gepubliceerd, ís de auteur. In zijn werkje stelt hij de vraag welke de 
(misschien onbewuste) tendenz is van de Franse ‘katholieke beweging, waar-- 
heen logisch de ideeën leiden van de groep der Modernen — Modernisten, 
zou S. bijna zeggen, — van de intellectuelen die in de Franse «intelligentsia» 
het hoge woord voeren en die als opzet hebben de massa terug te winnen 
voor de Kerk. Angstwekkend schijnt hem de aanstekelijkheid en de alge- 
meenheid van die tendenz. De hoofdstelling van zijn brochure ligt wel hierin 
uitgedrukt, dat de gehuldigde progressiviteit, dat evolutionisme in aanleg is « een. 
fundamentele levens- en wereldbeschouwing welke zich als formeel anti-christelijk 
zal ontpoppen… een nieuwe godsdienst. van de Aarde, een godsdienst zonder 


God noch Kerk» (blz. 27). Die thesis illustreert S. door enkele grondstel- b, 4 


lingen van P. Teilhard de Chardin en P. Rideau met treffende citaten voor 
het voetlicht te brengen en ze te onderzoeken. In de progressiviteit op 
filosofisch gebied ontdekt hij een bijna onbegrensd optimisme in de toe- 
komstmogelijkheden van de mens, de verheerlijking van de natuur, overdrij- 
ving van de scheppende activiteit en een tendenz naar immanentie met 
uitstuiting van Gods transcendentie, allemaal sporen van een latent idealisme. 
In het theologisch progressivisme is vooral P. de Lubac's Surnaturel het 
kind van de rekening. S. wil geen ketterjager zijn. Hij heeft er nochtans 
enigszins de allures van aangenomen. Hij doet voortreifelijk werk door het 
belichten van de consequenties die in de moderne stellingen steken. Maar 


is zijn toon soms niet te kleinerend als hij over «de geleerde pater» en 


over de «fameuze intuitie» en dergelijke spreekt? Was het nodig al de 
namen van blz. 44 over dezelfde kam te scheren, of op een persoon als 


J. Maritain, met hoeveel spijt ook, de schuld te werpen ? Waarom een al 


dichter als P, Claudel, zo strict interpreteren ? Zelfs Daniel Rops schijnt 


Kn ett) g ie IA : 5 gn 


‘een moment verdacht! Had hij zich niet beter beperkt tot het blootleggen 
van de strekking en tot de hoofdfiguren als P. Teilhard de Chardin en 
een paar anderen ? A. R. 


DANIEL ROPS, De oudste verhalen over de Moeder-Maagd, Bilthoven, 
H. Nelissen, Antwerpen, 't Groeit, 1951, 24 x 16 cm., 176 blz, geb. 
139 fr. 


Les Évangiles de la Vierge is een heerlijk boek. De religieuze beschou- 

wingen door een fijnbesnaarde kunstenaarsziel geïnspireerd, kunnen de 
vergelijking doorstaan met de Mariaboeken van Mer Cruysberghs en van M. 
Zundel. De wetenschappelijk verantwoorde waardeschatting van de bronnen 
en gegevens van het Marialeven stellen het boven alle andere soortgelijke 
boeken. We bedoelen hier namelijk de werken van hoge vulgarisatie, die 
de soms droog-wetenschappelijke kritische studiën in het bereik van de ge- 
lovigen brengen. Op artistiek gebied is deze Nederlandse uitgave naar onze 
mening een parel; een en veertig op kunstdruk gereproduceerde werken 
van Italiaanse, Vlaamse en andere meesters, voorzien van een korte ver- 
klaring, sieren de tekst. Het boek zelf van Daniel Rops omvat twee goed 
Onderscheiden delen. Het eerste deel tekent Onze Lieve Vrouw vooreerst 
zoals ze verschijnt in de evangeliën : een bescheiden figuur, een onbedui- 
dend Joods meisje, dat Moeder Gods wordt. Dat is de meest zuivere bron 
van het Mariabeeld. Het traditionele Mariabeeld omvat nochtans veel meer 
elementen. Een goed aantal hiervan zijn ontleend aan de Apocriefen, die 
zelf gedeeltelijk gegroeid zijn uit de « half-ontroerende, half-ziekelijke nieuws- 
gierigheid» (blz. 55) van het publiek voor mensen met een grote naam, 
een nieuwsgierigheid die niet bevredigd werd door de wonderbare soberheid 
van de canonieke boeken. Gave traditiegegevens vinden wij er hopeloos 
vermengd met de legende. Het is echter vooral de vroomheid van de 
eeuwen die het Mariabeeld versierde en verrijkte. Tenslotte wordt dan het 
probleem gesteld van de verhouding tussen de kennis van het hart en de 
ontwikkeling van het dogma. S. weegt plichtgetrouw de waarde van ieder 
der genoemde bronnen af. Hij doet de gelovige nadenken over de waarde 
_ van zijn Mariabeeld. Hij ontwijkt de problemen níet, zo bv., om er een aan 
te stippen, het probleem betreffende Maria's belofte van maagdelijkheid, die 
helemaal niet in de lijn van de Joodse traditie ligt (blz. 33-34). In het 
tweede deel worden dan de. voornaamste canonische en apocriefe teksten 
over O.L.Vrouw in een keurige vertaling omgezet. 

Mogen wij aan de aandacht van de auteur een kleine fout signaleren ? 
Ondanks zijn degelijk artikel over de Assumptieleer blijft Prof. Kan, Coppens 
professor van exegese en niet «een wijze professor van dogmatiek», zoals 
S. beweert (blz. 88). A. R. 
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G. CASTELLINO, L'inerranza della S. Scrittura (Bibliotheca del wSa- Ê 


lesianum», 5), S.E.I., Turijn, 1949, 24 x 17 cm., 40 blz., ingen. — 
L. 150. ° KE 
Het feit van de inerrantie van de H. Schrift is reeds in de eerste 4 
christelijke geschriften een onbetwist gegeven. De leer omtrent de draagwijdte 
van die inerrantie integendeel kende een lange evolutie en kwam slechts de 
laatste decenníën tot enige klaarheid. De studies, die de laatste zestig jaar 
aan dit probleem werden gewijd, worden in bovengenoemde brochure historisch 
onderzocht. S. toont aan hoe ten gevolge van de vooruitgang der positieve 
wetenschappen, der vergelijkende godsdienstwetenschappen en van de histo- 
rische kritiek de gekende opinies ontstonden van Lenormant, Newman, 
Mgr d'Hulst e.a., en hoe stilaan het begrip inerrantie onder stuwing van de 
encycliek Providentissimus Deus evolueerde tot de huidige theorie van de 
literaire genres. Zijn bibliographie over Newman’s opvatting kan hij nuttig 
aanvullen met het artikel van J. SEYNAEVE, La doctrine du cardinal 
Newman sur l'inspiration d'apfès les articles de 1884, in Ephemerides Theol. 
Lovanienses, 1949, blz. 356-382, AR. 


Notre-Dame de Banneux. Études et documents publiés par Son Ex- 
cellence Mgr L.J. KERKHOFS, Évêque de Liège, Tournai, Casterman, 
1950, 20,5 x 14 cm, XIV + 254 p., rel. 96 fr. 

On sait qu'en 1949 Son Exc. Mer VEvêque de Liège a reconnu défini- 
tivement la réalité des apparitions de la S“ Vierge à Banneux. Cette 
déclaratión ne fut que la confirmation du jugement prononcé en 1942, 
quand la cause de Banneux lui avait été confiée par le S. Office. A 
ce moment il autorisa le culte de la Vierge des Pauvres en affirmant 
comme probable la réalité des faits. 

Dans l'avant-propos du livre Mgr Kerkhofs rappelle briëvement l'histoire 
de la cause. Ensuite il cède la parole à quelques hommes compétents, 
chargés « d'exposer avec toute la précision désirable en se basant sur 
les travaux du R.P, Rutten, les événements de Banneux et de mettre en 
évidence le sens et la crédibilité du message» (p. XIII). En six chapitres 
ces auteurs exposent d'une facon claire et objective les faits de 1933, 
le message, la crédibilité des faits, les guérisons de Banneux, les fruits 
spirituels et lextension du culte de la Vierge des Pauvres. En guise „4 
de conclusion Son Excellence résume les considérants humains qui ont 4 
influencé son “jugement concernant le caractère surnaturel des faits. Trois. 
lettres pastorales et le texte d'une allocution de Mgr Kerkhofs, suivies d'une î 
collection d’illustrations en héliogravure (61 pages) achèvent cette documen- 
tation sur Banneux. AR. 


*H. Siecerr, Griechisches in der Kirchensprache, Heidelberg, Carl Winter Univer- 
sitätsverlag, 1950, 19,5 x 18 cm. 234 blz., geb. DM, 9.60. 3 
De nieuw-testamentische geschriften werden quasi uitsluitelijk in het Grieks 
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opgesteld. In de vlugge verspreiding van het christendom is deze ‘taal een 
gewichtige factor geweest. De eerste Vaders gebruikten het Grieks; eerst na S. 
Augustinus gaat de Latijnse Kerk, niet altijd tot haar voordeel, het Grieks ver- 
waarlozen, maar niettemin blijft de Griekse woordenschat rechtstreeks of onrecht- 
streeks zijn invloed op, de levende talen behouden. Vele alledaagse christelijke 
woorden wortelen in het grieks-hellenistisch spraakgebruik en cultuurleven. De 
betekenis van de Griekse woorden is dan ook niet zonder belang om vele theologische 
vaktermen te begrijpen of om de geschiedenis van vele christelijke termen uit de 
levende talen te verhelderen en vooral om de genese van het christendom zelf te 
vatten. Het taal- en geschiedkundig woordenboek van H. Siegert brengt ons in 
kennis met een bonte verscheidenheid van Griekse woorden, waarvan hij de 
etymologische en vooral de zakelijke betekenis onderzoekt. Een lijst van grieks- 
christelijke namen in het Duitse spraakgebied is hieraan toegevoegd. Een handig, ver- 
zorgd, met Duitse nauwgezetheid uitgewerkt boekje. A.R. 


* CH. DE BEUS, De oud-christelijke doop en zijn woorgeschiedenis. 
Kritisch overzicht van veertig jaren onderzoek met betrekking tot 
den doop in het Nieuwe Testament. Deel L. De voorgeschiedenis, 
Haarlem, H. D. Tjeenk Willink en Zoon N.V., 19451, 60 blz. ; Deel 
IL. De oud-christelijke doop, ibid., 1947, 210 blz. 

Het is wel goed in de bepaalde takken der wetenschappelijke studie na 
een tijd de verschillende gedachten te synthetiseren en uit de confrontatie 
van het oude met het nieuwe gegeven meer licht te halen. Het is hetgeen 
Schrijver van dit werk gedaan heeft doorde verschillende oplossingen, die 
rond de problematiek van het christelijk doopsel sinds 1903 werden gegeven, 
objectief na te gaan en aan zijn eigen kritische studie van het nieuw-testa- 
mentisch gegeven te toetsen. 

In het eerste deel behandelt hij de voorgeschiedenis van de oud-christe- 
lijke doop. Het geldt vooral de betekenis en de oorsprong van het doopsel 
van Johannes, de verklaringen en bedoelingen van Christus met de doop. 
De literatuur omtrent deze kwesties ontstond grotendeels onder invloed der 
godsdiensthistorische school. Daardoor werden de gegevens van het N. T. 
geconfronteerd met het complex van voorstellingen en ideeën van de omlig- 
gende volkeren, bepaaldelijk van het Hellenisme. Het doopsel van Johannes 
wordt aldus gesteld in het licht van het proselietendoopsel en van de 
Joodse reinigingsdoopsels, alsook tegen de achtergrond der godsdienstige 
sekten die in de eerste eeuw voor Christus verschillende doopsels aanwend- 
den. Reitzenstein vindt in het doopsel der Mandeeërs de voorloper van het 
Johannes-doopsel. Bij de beoordeling verwerpt Schrijver in ’t algemeen het 
radicaal-kritische standpunt van vele auteurs, die zonder grond de bericht- 
geving van de Evangeliën als latere christelijke traditie beschouwen. Positief 
valt hij zelfs het subjectivisme en rationalisme in de methode van zijn 
geloofsgenoten aan (bl. 130-131). Het Johannesdoopsel noemt hij een ver- 
schijnsel op de bodem van het Joods godsdienstig leven, met andere vormen 
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‚ van doop en reiniging in velerlei opzichten overeenstemmend, maar in zijn 


wezenlijke betekenis van elke andere vorm onderscheiden (bl. 123). 

Het tweede deel is eveneens een afbreuk met de godsdiensthistorische 
opvattingen die de auteurs in verband met de praktijk, oorsprong en betekenis 
van het doopsel in de eerste Christengemeenschap verdedigden. Als methode 
ter beoordeling van de problemen die zich rond de oud-christelijke doop- 
praxis stellen, stelt de auteur voor de praxis eerst te zien ín haar historisch 
Joods kader, vervolgens in het geheel der theologische opvattingen van de 
eerste christengemeenschap (bepaaldelijk heel de Christus-mystiek) en ten- 
slotte aan de hand van een strict exegetische behandeling van de teksten 


‚over het doopsel zelf in de Hand., en de brieven van het N. T. Dergelijke 


methode, die alle lof verdient kon niet anders dan leiden tot sterke depretiatie 
van bet godsdiensthistorisch standpunt ten voordele van de Joodse en 
specifiek-christelijke invloeden en factoren. Dit brengt hem ook tot een 
positieve opvatting. over de werking van het doopselsacrament die we echter 
niet kunnen bijtreden. Hij verwerpt immers dat de Doop in verband met 
ons heil in Christus een causale betekenis zou hebben. De reden die hij 


daarvoor steeds aanwendt —die mi. niet doorslaggevend is en bovendien. 


extrinsiek is aan de teksten —is dat, indien er een causaal verband’ moest 


bestaan tussen Doop en  Kindschap ‘Gods, het handelen van God daardoor. 


mechanisch aan de Doop. zou verbonden zijn, hetgeen in strijd is met Gods 
handelen. Daarom is onze Doop niet de oorzaak van onze redding maar in 
de Doop hebben we de bezegeling van het heil dat Christus ons geschonken 
heeft. De Doop stelt slechts een taak, legt verantwoordelijkheid op, doet 
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beroep op de wil van de mens die tot het geloof in Christus is gekomen. 


Met deze gedachte sluit schrijver zich aan bij de opvatting van Karl Barth. 
De verantwoording echter van deze stellingname is de minst waardevolle 
van geheel zijn overigens verdienstvolle studie. M.F. 


A. LYONNET, Préambule à l'acte de foi, Paris, Lethielleux, 1949, 
19,5 x-12,5 cm. 108 p. ; 

L'auteur n’a pas intention d’approfondir le sujet qu'il indique au titre. 
Ces pages sont le résultat des observations de l'auteur auprès des jeunes gens 
pendant des années d'enseignement catéchétique et auprès de ses compag- 
nons de captivité pendant la guerre. Son but est essentiellement apologétique. 
IL met au point les principales difficultés qui arrêtent les incroyants aux 


portes de la foi où qui inquiètent les jeunes catholiques au moment de 


leur crise. La question de la foi, de sa vraie nature, et des conditions 
qu'elle réclame vient en première ligne. Viennent ensuite quelques exposés 
sur des questions fondamentales, notamment sur la grâce et les sacraments. 
Enfin pour orienter vers la vie chrétienne intégrale, quelques notions de 
spiritualité élémentaire attirent l'attention sur l'ordre à mettre dans sa vie 
et sur leffort à fournir pour s'aligner plus sincèrement sur l'évangile et 
pour vivre vraiment sa foi, M.F. 


cf 
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P. PARSCH, Pour bien comprendre la messe. Traduit par l'abbé 
M. GRANDCLAUDON, Mulhouse, Salvator, Tournai-Paris, Casterman, 
1950,: 11 >» 18,5 cm. 160 p. 

Dom Pius Parsch, déjà bien connu à cause de son grand ouvrage sur 
la messe et du rôle qu'il a joué dans le renouveau liturgique, vise dans ce petit 
volume surtout linstruction des fidèles. C'est pourquoi lceuvre n'est pas 
conque du point de vue critique; les références y sont rares, les renseigne- 
ments historiques incomplets. Les prêtres y trouveront cependant de bonnes 
instructions sur la messe. On y expose d’abord la signification dogmatique 
de la messe comme souvenir de Jésus, comme sacrifice des chrétiens, et 
comme repas sacré. On nous décrit ensuite la messe primitive depuis son 
institution jusqu'à saint Justin (2ième s.). Vient enfin lexplication détaillée 
„de toutes: les prièêres et de tous les rites de la messe basse actuelle, avec 
rappel de certaines données historiques, utiles pour une meilleure intelligence 
des textes ou des cérémonies. M. F. 


P. Simon, L’Humain dans !Église du Christ. 'Traduit par M. GranpcrLaupon, Mulhouse, 
Salvator, Tournai, Casterman, 1950, 20 x 13 cm., 214 pp., 45 fr. 

L'ouvrage de Mgr P. Simon, dont on nous signale la traduction frangaise, fut 
objet d'un compte-rendu élogieux dans notre revue (Coll. Gand., 1987, p. 137-138) 
et a été inspirateur d'un article de feu le Chan. Goossens (Goll. Gand, 1947, p. 8- 
19). Nous nous limiterons dès lors à exposer brièvement la thêse principale de l'ou- 
vrage. Après avoir souligné le coté humain de Jésus dans les tentations au désert, 
la. indique ce qu'il y a d’humain dans les fondateurs de l'Eglise et dans 
toute l'histoire de l'Eglise, Il montre que cet aspect humain est un élément essentiel 
de sa nature et qu’il ne faut pas s'étonner des conséquences ‘qui en résultent. 
De même qu’ïil serait absurde de se scandaliser de lhumanité du Christ, il 
serait erroné de prétendre réaliser sur terre une Eglise exempte de taches. Les ob- 
jections formulées contre l'Eglise sont proposées de facon objective: les tentations 
de la puissance (Inquisition) et des richesses, scandales privés et publics, etc. L’A. insiste 
_ particulièrement sur les périls professionnels du clergé (le cléricalisme), en montrant 
‘ aussi sa grandeur et son action bienfaisante. Au cours de son exposé il examine 
la nature de la critique dans l'Eglise au moyen âge, aux temps modernes, chez 
Rosminíi, Manning, au début du XXe siècle. L'exposé et le jugement des différentes 
objections sont faits d'une facon digne et toujours sincèêre. AART. 


P. Dornier, Les textes du Nouveau Testament sur le sacerdoce, Paris, Centre de 
documentation sacerdotale, 1950, 11,5 x 18 cm., 88 p. 

Le professeur d’Ecriture Sainte au Grand Séminaire de Lyon veut fournir par 
cet opuscule un instrument de travail qui puisse être le point de départ de travaux 
et exposés personnels. Il rassemble les textes qui concernent 1) le sacerdoce du 
‚ Christ, 2) le sacerdoce des prêtres, 3) l'idéal sacerdotal concu d'après Saint Paul. 
l'auteur n'y fait pas de théologie; il s’ attache au sens littéral sans beaucoup d'ex- 


plication, peut-être trop peu. En groupant ces textes, il aura cependant fait ceuvre utile. 
M, F 
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À. Lrermirre, Le triomphe de la miséricorde, Tournai-Paris, Casterman, 1956, 
18 Xx 20 cm, 200 p. 


Un livre qui veut inspirer la confiance aux pécheurs. Comme l'écrit le cardinal 


Mercier dans la lettre préface à la première édition, les multiples preuves que l'auteur 


allègue de l'amour de notre Seigneur pour ceux qui sont tombés, si profonde que soit 
leur chute, mais qui aspirentà se relever, sont décisives. La première partie considère la 
manifestation de la miséricorde divine dans l'Évangile, spécialement par le sacrement 
de la pénitence ; la seconde la consìdère dans l'histoire; la troisième répond à une 


série d'objections. MseE, 


M. Monressort, La messe vécue pour les enfants, Bruges, Desclée de Brouwer, 1950, 
14 x 19 cm, 124 p. k 
Centrer la vie des petits enfants sur la messe n'est pas une tâche facile. On doit 
louer les initiatives pédagogiques de M. Montessori pour adapter ainsi l'explication 
de la messe à la capacité et à la mentalité de l'enfant. Les explications elles mêmes 
sont concrêtes : elles partent de données sensibles (lieux, objets, personnes, gestes) 
pour inculquer la doctrine du sacrifice de la messe en des sentiments qui doivent 


animer le chrétien à son égard. Mnl: 


THEOLOGIA MORALIS 


J. LECLERCQ, Proeve ener Katholieke Moraal (Bibliotheca Spiritus), 
III. Samen met God. Vertaald door TH. DE PAEPE, 235 blz. - IV. Chrês- 
telijk Evenwicht, 474 blz., Antwerpen, ’t Groeit, Bilthoven, H. Nelissen, 
en en 


De eerste twee delen van deze gekende Katholieke Moraal werden be- 


sproken in Coll. Gand., 1949, blz. 385-386. Deel III is de tegenhanger van 
«Uit de Greep van het Ik» (II). In het vraagstuk der éénwording met God 
behandelt Il wat dient verwijderd te worden (onthechting), III wat men moet 
beoefenen (inwendig leven). In aansluiting met deell dat de grondslagen der 
christelijke levenshouding in de goddelijke deugden uitbouwde handelt dee 
IV over de morele deugden. Dusdanig heeft schrijver ongeveer heel de moraal 
doorlopen. 

Het inwendig gebed wordt beschouwd als werk van God in de mens, in 
zijn verhouding tot de actie, in zijn uiterlijke en sociale vertolking, in zijn 
speciale vormen van Eucharistische godsvrucht en speciale devoties, tenslotte 
in zijn opgang langs verschillende middelen tot de contemplatie. Het vraag- 
stuk der orde in het menselijk leven wordt op veelzijdige wijze uitgediept in 
het IV deel: S. gaat na wat orde is, welke verhouding er bestaat tussen 


orde en zedelijkheid, de blijvende ordefactoren, de menselijke orde in de 


christelijke openbaring. Hoe díe orde in het menselijk leven moet gerealiseerd 
worden is het werk van de verschillende deugden die. het christelijk even- 
wicht tot stand brengen. 

Werken als deze zijn uiterst geschikt om aan leken een roeping tot een 


| 


degelijk christelijk leven bewust te maken. Te veel immers wordt het christe- 
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lijk leven in zijn minimumvoorwaarden voorgesteld, te weinig in zijn werke- 
lijke eisen en zijn zin voor het volwaardige. Dat doet juist Prof. J. Leclercq en 
niet op een theoretische wijze maar concreet. 

Deze boeken zijn dan ook een veilige gids op de weg naar levens- 
heiliging. Ze zijn echter niet alleen bestemd voor leken. Ook priesters en 
kloosterlingen, die meestal met leken moeten bezig zijn, zullen er zeer goed 
materiaal in vinden. ME: 


THEOLOGIA PASTORALIS 


P,J. SCHATTEN, Familieboek voor onze tijd, Heerlen, Roosenboom, 
WOAR DC Od LDI 40 SET: 

De volkscatechismus van Pastoor P. J. Schatten z.g., waarvan de eerste 
uitgave in 1926 en de tweede in 1939 verscheen, heeft thans zijn derde druk. 
De bewerker heeft het boek aangepast aan de nieuwe Nederlandse Cate- 
chismus. Het blijft nochtans een uiteenzetting, in eenvoudige-en aantrekkelijke 
vorm, van de geloofs- en zedenleer. Het ís bestemd voor het christen volk 
en mag, als een familieboek, ieder christelijk huisgezin worden aanbevolen. 

Na een korte inleiding, is het werk samengesteld uit drie grote delen, 
waarin achtereenvolgens wordt gehandeld over de geloofsbelijdenis van de 
Apostelen, over de genade en genademiddelen en over de manier waarop wij, 
als christenen, moeten leven. De bewerker heeft vooral in het tweede deel 
het kindschap Gods, als centrale gedachte van het christendom, goed doen 
uitkomen. In eenvoudige termen wordt de heiligmakende genade verklaard 
als het goddelijk leven in ons, waardoor onze ziel als een tempel wordt, 
waarin de H. Drievuldigheid, Vader, Zoon en H.. Geest, woont. 

De meest verheven geloofswaarheden worden juist, maar ook eenvoudig 
uiteengezet. Het werk is niet zo diep en geleerd als de Catechismus van 
Prof. Dr F. Van der Meer, maar het schijnt ons toch grondig. Niet enkel 
dogma, moraal en sacramentenleer, maar ook, apologetische en liturgische 
beschouwingen worden op begrijpelijke wijze uiteengezet. Delos 


L. CIVARDI, Handboek der Katholieke Actie, Leuven, N.V. De 
Vlaamse Drukkerij, 1950, 20x13 cm., 397 blz., 75 Fr. 

Wanneer men de tekst van deze nieuwe Nederlandse vertaling, welke 
gemaakt is volgens de elfde Italiaanse uitgave, vergelijkt met de vorige, die 
door de Vlaamse Drukkerij in 1936 werd uitgegeven, valt het op dat 
schrijver de ontwikkeling van de Katholieke Actie van dichtbij heeft gevolgd. 
Hij heeft vooral de pauselijke toespraken en geschriften, handelende over de 
Katholieke Actie, «en‚ in het bijzonder, de redevoering welke Pius XII op 
4 September 1940 uitsprak, goed bestudeerd en benuttigd, 

Er is vooreerst een evolutie vast te stellen in de notie van de K, A. 
en ten tweede in hare verhouding tot de zuiver godsdienstige werken. In de 
klassieke bepaling van de K. A. wordt in deze uitgave het woord deelname 


pd 


aan het hiërarchisch apostolaat regelmatig vervangen door het wôord mede- _{ 


werking. Deze woordverandering werd gedaan omdat medewerking beter het 


persoonlijk initiatief en de betrekkelijke autonomie van de leek in de K. A. 
weergeeft, het is meer comprehensieft en differentiëert beter de eigenlijke rol 
van de lekenapostelen, het doet beter verstaan dat K.A. een apostolaat ís 
van, voor en door leken, zij het dan ook onder de hiërarchische leiding van 
de Kerk. — Het tweede verschil van deze uitgave met de vorige, betreft de 
verhouding van de K.A. tot de zuiver godsdienstige werken, die men vroeger 
eerder ongunstig, betitelde als hulpwerken,. In deze uitgave is er geen 
spraak meer van hulpwerken : Pius XII kende uitdrukkelijk in zijn Aposto- 
lische Constitutie Bis saeculari aan de Maria-Congregaties de titel van 
eigenlijk Katholieke Actiewerk toe. 

In deze uitgave werd een nieuw hoofdstuk bijgevoegd dat handelt over 
de geest van de K.A. Het bovennatuurlijk inzicht en de offervaardige daad, 
die de KA. steeds moeten blijven bezielen, worden er degelijk uiteengezet. 

Ieder proost van K.A. zou dit werk moeten bezitten, want het is een 
uitgebreid en degelijk handboek. P.L; 


LITURGIA 


L. EISENHOFER, Grundriss der Liturgik des Römischen Ritus, heraus- 
gegeben von J. LECHNER, Freiburg, - Herder, 1950, 22 x 14 cm, 
sola De Mazlls50, 

Na een inleiding is dit boek samengesteld uit twee delen : algemene en 
speciale liturgie. In het eerste deel handelt schrijver achtereenvolgens over de 
liturgische vormen, plaats, gewaden, tijd. In de speciale liturgie worden de 
H. Mis, de sacramenten, de sacramentaliën en tenslotte het breviergebed, 
breedvoerig besproken. 

De heruitgever heeft de studie van Dr Eisenhofer grondig herwerkt, 
aangepast aan de hedendaagse toestanden op liturgisch gebied en de biblio- 
graphie aangevuld. Aan allen, die een degelijk handboek van liturgie wensen, 
kunnen wij dit werk gerust aanbevelen. Pale 


R. GUARDINI, Vom Geist der Liturgie, Freiburg, Herder, 1951, 
16 AAermns 100 blz Die Mer 4550: 

Deze zeventiende uitgave van het veelgelezen werkje van de welgekende 
Duitse auteur brengt het aantal exemplaren ervan op veertig duizend. Dit 
is het beste bewijs van het buitengewoon succes dat dit echt kleinood der 
liturgische wereldliteratuur sinds jaren geniet. 

Guardini wil in dit werkje de liturgie toegankelijk maken voor de 
hedendaagse mensen. Daarom wil hij de hindernissen, die opgestapeld liggen 
tussen de liturgische geest en de hedendaagse mentaliteit, wegnemen om 
dan verder het contact tussen beide tot stand te brengen. Hij handelt eerst 
over het liturgisch gebed, de liturgische gemeenschap, stijl en symboliek ; 
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hij beschrijft de liturgie als spel, handelt verder over de ernst der liturgie 
om te eindigen met een beschouwing over de voorrang van de Logos boven 
het Ethos. 

Mocht de lezing en overweging van dit schoon boekje velen aanzetten 
tot eerbied en liefde voor de liturgie. 4 Bel: 


ASCETICA 


x 


Werken van de H. Johannes van het Kruis : Deel I. Inleiding door 
P. A. SMACKERS, O.C. D. De Bestijging van de Berg Carmel, de 
donkere nacht, Brugge, De Kinkhoren, 1950, 18 x 12 cm., 681 blz. 

Na de vertaling van de werken der grote H. Teresia welke onlangs 
verscheen, mogen wij thans met blijdschap de nieuwe nederlandse omzetting 
der werken van S. Jan van het Kruis aanbevelen. De dichter B, Verhoeven 
vertaalde de dichtwerken van de grote mysticus, P.A, Hennekens vertaalde 
het derde boek van de Bestijging van de Berg- Carmel, en de kleinere wer- 

ken; P. R. Leuven « De Donkere Nacht» en het « Geestelijk Gezang» en 
P. A. Smackers de eerste twee boeken van de « Bestijging van de Berg 
Carmel» en de « Levende Liefdevlam ». 

S. Jan van het Kruis schreef niet enkel voor kloosterlingen, maar voor 
alle mensen die streven naar volmaaktheid. Welnu, alle priesters zijn daartoe 
geroepen. Wij durven daarom gerust aan onze lezers dit boek aanbevelen 
en hopen dat het tweede deel van dit zeer degelijk en daarbij mooi uitge- 
geven werk weldra verschijne. Ere 


PRAEDICATIO 


A. MERTENS, O. F. M., Jeugdschaar in harde training, Mechelen, 
S. Franciscus-Drukkerij, 1950, 20 x13,5 cm., 205 bl., 45 Fr. 


Het is niet gemakkelijk de belangstelling van grotere studenten voor retraite- 
sermoenen te wekken en levendig te houden. P. Mertens heeft daarom gemeend de 
predikatiestof zo concreet en actueel mogelijk te moeten voorstellen met behulp van 
beelden en vergelijkingen, genomen uit de mechaniek en techniek, uit de sport en 

_ het militair leven. Het valt niet te ontkennen dat men de jeugd op die manier 
boeien kan, maar men moet die methode, om verschillende redenen, aanwenden 
met mate en voorzichtigheid. Bovennatuurlijke werkelijkheden aan het verstand 
brengen, met behulp van beelden uit de techmek of de sport, brengt gevaar mede 

“van onjuistheid, onvolledigheid en overdrijving. Een typisch voorbeeld: «in het 
slijpingsatelier van ons bovennatuurlijk leven gaf God ons buiten het vergrootglas 
van de heiligmakende genade, die ons oog moest wapenen, ons verstand moest 
verbeteren, een motor om onzen arm te steunen, een hulp die onze wil zou sterken. 
Dien motor, die hulp noem ik de dadelijke genade.» (blz. 26). Bestaat er na zulke 
voorstelling geen gevaar dat de studenten de heiligmakende en dadelijke genade 
zullen opvatten als uiterlijke middelen, die het verstand en de wil versterken ? 
Trouwens de schrijver heeft. de heiligmakende genade, gelijk ze wezenlijk is, 

“ niet volledig uiteengezet. De beste uitleg staat op blz. 28: «Gods liefde 
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evenwel bedacht een middel om Zichzelf als in een kind terug te zien: Hij rustte 
den mens uit met bovennatuurlijke gaven. Hij vergoddelijkte hem, van dienaar nam 
Hij hem aan als Zijn kind en zo kon God Zichzelf als‘in een dieptebeeld terug- 
vinden.» De heiligmakende genade echter is nog meer: zij is Gods leven in ons, 
waardoor we in persoonlijke verhouding komen met God de Vader, de Zoon en de 
H. Geest. Van die verhouding der gedoopten tot de H. Drievuldigheid spreekt de 
schrijver niet. De auteur moet ook voorzichtig zijn dat hij volksuitdrukkingen, 
die misschien passen op een sportterrein, of op café, niet gebruike op de preekstoel. 
Een paar van die expressies (blz. 88, 185) vinden wij hoogst misplaatst in retraite- 
sermoenen. — Benevens dit beetje kaf, iser veel goed koren, en daarom durven wij 
dit boek aanbevelen. Pals 


FR TILLMANN, Die Episteln und Evangelien der Festtage im Dienste 
der Predigt erklärt, Düsseldorf, Patmos-Verlag, 1950, 22 x 14 cm, 
542 blz. 

Na de commentaar op de epistels en evangeliën van de Zondagen. (cfr Coll. 
Gand., t. XXXIII, 1950, fasc. 8-4, bl. 855) verklaart schrijver in dit werk de epistels 
en evangeliën van de bijzonderste feestdagen van het kerkelijk jaar. Zoals in de 
eerste twee delen geeft de auteur hier ook eerst een vertaling van epistels en 
evangeliën volgens de tekst van de Vulgaat, daarna volgens de originele : hebreeuwse 
of griekse tekst. Daarop volgt de verklaring van epistel en evangelie en de toepas- 
sing op het godsdienstig-zedelijk leven der mensen van onze tijd. 

Dit boek, zoals de voorgaande van de bekende auteur, munt uit door klaarheid 
en degelijkheid. Het verdient dezelfde lof en dezelfde aanbeveling. Bi 


PHILOSOPHIA 


R. DALBIER, La méthode psychanalytigue et la doctrine freudienne, 


(Biblioth. neuro-psychiatriqgue de langue francaise). Tome l. Exposé. 


T. II. Discussion, Ze éd., Paris, Desclée De Brouwer, 1949, 20 x 14 
cm., 488 et 396 pp. ' 

Il n'est pas aisé de se former une opinion exacte sur la psychanalyse 
freudienne. Le fondateur de celle-ci, tenant son système pour un bloc intangible, 
n'a pas séparé nettement méthode et doctrine, et puis, s'est révélé. incapable 
de présenter sa pensée sous une forme probante. Les études psychanalytiques 
ultérieures ont été conduites souvent, ou bien par des auteurs dont le but 
principal était thérapeutique, ou bien par des adversaires acharnés. En 
général les uns et les autres méritent le reproche de n’avoir pas le sens 
critique de la preuve. 

M. Dalbier, philosophe catholique et professeur à la faculté des Lettres 
de Rennes, a voulu combler cette lacune. En psychologue averti il ne s'est 
pas contenté de quelques considérations métaphysiques générales, ni de l'in- 
terprétation superficielle de données expérimentales. Il s'est efforcé de ne 
travailler «ni pour la psychanalyse ni contre elle>, mais de présenter un 
développement objectif et impartial de la doctrine freudienne telle que la 
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lui a fournie l'application de sa connaissance théorique aux faits qui ont été 
p q 


soumis à sa critique. 

On trouvera dans le premier volume un exposé très complet, ou, comme 
le précise l'a. «une. mise en valeur» de la psychanalyse, c. à. d. une présen- 
tation «avec plus de précision et dont les preuves ont été renforcées». Les 
quatre premiers chapitres sont consacrés au développement théorique de la 
„méthode psychanalytique et de la doctrine freudienne, les chapitres suivants 
constituant des incursions, à la lumière de cette doctrine, dans l’histoire des 
névroses, des psychoses, les origines de l'art et de la religion, la structure 
de lappareil psychique. Dans le deuxième volume l'a. s'est proposé de 
discuter la psychanalyse. Dans ce but il s'est donné la peine d’étudier et de 
‚suivre longuement des malades à la clinique des maladies mentales de la 
faculté de Paris et de recueillir ainsi des observations personnelles. Le premier 
chapitre traite de l'inconscient, que la psychanalyse surtout s'est efforcée à 
dévoiler. Tragant ensuite un tableau du dynamisme psychique, l'a. a pris 
pour base la discussion des recherches de Pavlov sur les reflexes condí- 
tionnels. A ce propos on a fait remarquer que le passage des faits physiolo- 
giques aux mécanismes psychiques présente une certaine faiblesse démonstrative. 
Le troisième chapitre fournit examen des méthodes d'exploration de l'in- 
conscient si discuté. Le travail critique tend ici à corriger certaines imper- 
fections logiques de la méthode freudienne, mais aussi à donner à lexplora- 
tion analytique une rigueur que beaucoup lui refusent. «Pour ce qui est des 
méthodes elles-mêmes, dit l'a., nous ne chercherons' pas à dissimuler notre 
conviction : correctement appliquées elles peuvent conduire à la certitude» 
(IL, 173). Les chapitres suivants sont inspirés toujours par le même souci 
de discipline intellectuelle appliqué aux problèmes si complexes de la sexologie 
freudiennes, de la causalité psychiqgue morbide et de la conception psycha- 
nalytique de la vie de lesprit. Nous ne saurions cependant nous défaire de 
impression que l'a. admet en trop large mesure la sexualité infantile (Il, 
170; II, 209, 266). Par contre, quant à la vie de lesprit il fait preuve de 
ses conceptions nettement spiritualistes et même thomistes. Tout l'ouvrage est 
parsemé d'exemples pleins d'intérêt d’applications des thèses psychanalytiques 
à des objets variés; ce matériel d'illustration quoiqu’ allégué ici dans un 
esprit différent de celui des freudiens, n'est certes pas toujours édifiant ; une 
fois même on y rencontre une infraction aux lois morales qui ne manque 
de choquer le lecteur (Il, 250). 

Dans son ensemble le livre de M. Dalbier est une oeuvre impression- 
nante ; elle se distingue par des qualités remarquables: plan synthétique, 
exposé clair, méthodiqueet objectif, contrôle impartial et critique des opinions, 
démonstration solide des thèses avancées, ‘harmonie entre l'aspect doctrinal et 
pratique du freudisme, probité et franchise intellectuelles, rédaction soignée. 
Tous ceux qui osent affronter la lecture de ces neuf cents pages auront 
acquis une connaissance sérieuse de la psychanalyse freudienne. BEV P: 
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BIOGRAPHIA 


J. A. LUTZ, Le cardinal John-Henry Newman. Une wie et une Epoque. 
Traduit par R. GUILLAUME, Mulhouse, Salvator, Tournai, Casterman, 
1950, 13 x 20 cm, 360 p., 450 fr, f. 

Vu Fintention de l'auteur d’écrire une biographie populaire, laissant de 
‚côté les questions proprement scientifiques, nous pouvons reconnaître que 
M. Lutz a bien atteint son but. Il marque assez bien les influences de 
Yévolution de Newman, et expose suffisamment l'essentiel de ses idées sur 
ses grands sujets d’étude : développement du dogme,-nature de la foi, foi 
} dogmatigue, humanisme chrétien, etc. 

Deux parties presque égales divisent la matière Dans la première, 
traitant de la vie avant sa conversion, nous sommes frappés par la position 
doctrinale de Newman. Voulant sauvegarder la foi de son église anglicane, 
exposée au danger de rationalisme et de libéralisme, il veut rattacher la valeur 
de l'église anglicane à l'église primitive apostolique. On sait comment cette 
étude le conduisit au catholicisme. Ses positions doctrinales singulières au 
sein du protestantisme, suscitêrent un énorme mouvement d’opinions, soit 
favorables, soit hostiles. Ce fut le mouvement d'’Oxford. k 

Dans la seconde partie nous assistons au drame pénible de la méfiance 
à égard de Newman. Une opposition persistante, qui ne revient pas en 
honneur à ses adversaires catholiques, l'empêche de réaliser ses plans 
d'apostolat. Ses opinions sur des questions alors controversées (l'enseignement 
supérieur, le pouvoir temporel, le syllabus, l'infaillibilité pontificale, l'action 
catholique) déplaisent. C'est seulement sous Léon XIII, qui le crée cardinal, - 
qu’il sent se lever la méfiance dont il a tant souffert. 

Defunctus adhuc. loqguitur ! A peu de gens on peut appliquer cet adage 
au sens plein et réel du mot. L'Angleterre d'aujourd-hui — on la senti 
encore au mois d'octobre dernier, lors des fêtes jubilaires de la hiérarchie 
catholique — est consciente de linfluence énorme de Newman sur sa vie 
religieuse. Newman reste le héros du 19ième siècle auprès duquel nous 
pouvons enrichir notre science théologique et notre docilité envers l'Eglise 
et la hiérarchie. M.F. 


L. DEFRAEYE - L. SIMOENS, Onze heiligen in kerk en kapel, I. Bis- 
dom Brugge, Molenbeek-Brussel, bij L. Simoens, Herdersliedstraat, 29, 
1950, 20x14 cm., 72 blz., 40 Fr. 

Dit werkje bevat systematische lijsten waarin men gemakkelijk de namen 
van de heiligen kan vinden die in de kerken en kapellen van het bisdom 
Brugge worden vereerd. Na een voorwoord is het boek uit twee delen 
samengesteld. In het eerste worden de namen der heiligen alphabetisch 
gerangschikt en wordt er aangegeven in welke parochie of kloosterkerk of 
kapel de heilige wordt vereerd. In het tweede deel worden de gemeenten 


ES 


van de provincie West-Vlaanderen alphabetisch geschikt en wordt er aange- 


geven welke heiligen in de onderscheiden kerken en kapellen worden aan- 
geroepen. Er wordt daarbij melding gemaakt van de relikwiën die er worden 
vereerd, de octaven en novenen die worden gevierd. 

Een nuttig werkje voor diegenen die een biographisch-heemkundige studie 
over heiligen willen doen: TRIER 


P. GAËTAN, C.P, Esprit et Vertus de St. Paul de la Croix, Tirle- 
mont, Editions des Soeurs Passionistes Missionaires, 1950, 24,5 x 15,5 
cm., 445 p. 

Voici la biographie du saint fondateur de la Congrégation des Paâssio- 
nistes, dont ne parlent que très peu les livres de spiritualité et d’histoire 
religieuse. L'auteur a passé sa vie à étudier l'esprit et les vertus, les 
ceuvres de S. Paul de la Croix. Il a fait un voyage prolongé en Italie pour 
se fixer quelque temps dans tous les lieux où sèjourna son héros de sainteté. 
Il y trouva et déchiffra de nouveaux documents. L’étude des sources terminée, 
auteur rentra au pays et se metta à publier des études partielles sur 
loraison mystique, l'oeuvre missionaire, le recrutement, la formation, et le 
gouvernement de religieux, la fondation des religieuses Passionistes. La mort 
inopinée est venue interrompre ces publications. Dans une lettre trouvée 
dans les papiers du défunt, l'auteur demanda au P. Thomas, C. P. de con- 


_tinuer son ceuvre. Celui-ci trouva les matériaux tout prêts pour pouvoir 


éditer une biographie importante, qui fera mieux comprendre les vertus de 


S. Paul de la Croix et lesprit qui anime la Congrégation des Passionistes, 
BEE: 


VARIA 


/ 


G, SAGEHOMME, Répertoire alphabétigue de 15.500 auteurs avec 
55.000 de leurs ouvrages qualifiés quant à leur valeur „morale, 
8ième éd., revue et complétée par E. Dupuis, Tournai - Paris, Caster- 
man, 1949, 12 x 20,5 cm., 658 p. 

La septiême édition de ce répertoire a été recensée dans les Coll. Gand., 


1948, p. 255. Nous revenons volontiers sur les grands mérites d'un tel ouvrage. 
„Cinq cent nouveaux auteurs ont été assumés dans la collection. C'est un instrument 


de travail d'un emploi continu en vue de connaître la valeur morale des 
livres à lite. C'est pourquoi il est à sa place dans toutes les. bibliothêques 


privées ou publiques. …M.F, 


A. N. ZADOKS-JOSEPHUS JITTA, Het Nabije Oosten (Antieke Kunst), 
Bussum, Van Dieshoeck, z.d , 27,5 x 20 cm.,72 blz., gen. fl. 3.90; 


geb. fl. 5.40. 
Een mooi platenalbum van ruim vijftig goed gekozen foto’s, gegrepen uit 


en 


de verscheiden wereld der Oosterse archeologie, niet met de bedoeling 
archeologische of historische documentatie te bieden, maar om de kunstwaarde 
van deze overblijfselen uit een ver verleden te leren vatten. Vooraan een 
inleiding die de essentiële karakteristieken aangeeft; achteraan bij de lijst 
der afbeeldingen de zakelijke beschrijving. Verzorgd en nuttig werk. 
HaVerdB: 


U. E. PAOLI, Vita Romana. Het leven in het oude Rome. Uit het 
Italiaans door J. STORMS-G. A.J. EMONDS. Met voorwoord van Prof. 
Dr F.J. DE WAELE, Amsterdam, -luieverlee, (1950), 24 x 16 cm, 
450 blz. 

Er is weinig nood aan een lange bespreking van dit merkwaardig boek : 
over twee jaar vindt men het in de bibliotheek van al wie iets met de 
Grieks-Latijnse humaniora te maken heeft, en ook bij anderen; want weinig 
boeken over de klassieke oudheid zullen met zoveel belangstelling gelezen Á 
worden. Men krijgt er een gemakkelijk te volgen film van het bonte leven | 
in het oude Rome, met de teksten uit de klassieke auteurs in het Latijn 
en in vertaling erbij, mooie illustraties, een zaakregister dat toelaat alles in 
een minimum van tijd terug te vinden. U moet in de klas een tekst lezen 
over de handel, over het eten, over een feestmaal, over om het even wat 
in het oude Rome, Neemt Paoli en U kan de studenten daarover een 
kwartuur vertellen. De vertaling is degelijk. De inleiding van de bij ons 
bekende Prof. De Waele (Nijmegen) pleit trouwens voor de waarde van dit 
werk. En tenslotte niet te duur: een officiële prijsopgave hebben wij niet, 
maar naar wij hoorden, kost het boek rond de 150 fr. ERVE B 


MARY POS, Sprong naar het land der Pharao's, Wageningen, Gebr. 
Zomeren, Kéuning, z.dns2d x 17 em. 222 blz. geb. Els7007 

Dit boek is een zeer levendig reisverhaal van een dame, die reisjour- 
naliste is. Men merkt dat aanstonds bij de lezing: behalve één enkel D 
kapittel en enkele bladzijden mijmering over het verleden, handelt dit boek | 
over het hedendaagse leven in Egypte. Kleurrijk verhaal, doorspekt met 
anecdotes, vlot geschreven boeit het de lezer, al komt S. wel dikwijls op 
bepaalde aspecten (bv. de armoede van de Egyptische fellah) terug : in dag- 
bladartikels die niet na mekaar gelezen worden, valt dit wellicht niet op, 
in een boek wel. Inzake historie van het Oude Egypte is S. minder be- 
trouwbaar. Mooie illustraties. H. V. d. B. 


*O. FRÖBE KAPTEYN, Eranos Jahrbuch 1949 (Bd XVII): Der 
Mensch und die mythische Welt, Zürich, Rhein-Verlag, 1950, 20 x15 
cm., 516 blz., geb. 30 Zw. fr. 

Mevr. O. Fröbe Kapteyn blijkt wel een dynamische persoonlijkheid te 
zijn, gezien zij er in slaagt jaarlijks een Eranos-Tagung te Ascona (Zwitserland) 
te beleggen, waar representatieve figuren uit de verschillende domeinen der 


VOR 

wetenschap samenkomen, om er hun bevindingen betreffende de oertypen der 
menselijke belangstelling te confronteren. Dergelijke confrontatie kan van- 
zelfsprekend verruimend werken op voorwaarde dat de sprekers de grenzen 
van hun vak niet te buiten treden en de conclusies van hun respectievelijke 
wetenschap niet generaliseren. Sedert 1947 is het behandelde onderwerp : de 
mens; het jaarboek 1949 diept de primitieve bezinning van de mens over 
zijn eigen wezen op uit mythen, sagen en oude cultusvormen. Men kan de 
verscheidenheid der behandeling aflezen uit de lijst der verschillende referaten: 
G. VAN DER LEEUW, Urzeit und Endzeit (11-52) ; K. KERENYI, Die Orphische 
Kosmogonie und der Ursprung der Orphik (53-18); E.O. JAMES, Myth and 
Ritual (79-120) ; H. CORBIN, Ze récit d'initiation et l'hermétisme en Iran 
(121-188) ; E. NEUMANN, Die mythische Welt und der Einzelne (189-254) ; 
L. BEIRNAERT, La dimension mythique dans le sacramentalisme chrétien 
(255-286); G. G. SCHOLEN, Kabbalah und Mythus (287-334) ; J. BAUM, 
Darstellungen aus der germanischen Götter- und Heldensage in der nor- 
dischen Kunst (335-354) ; P, RADIN, The Basic Myth of the Nord American 
Indians (359-420); A.E. JENSEN, Die mythischen Weltbefrachtung der alten 
Pflanzer- Völker (421-475) ; A. PORTMANN, Myfhisches in der Naturforschung 
(475-514). Een bonte verscheidenheid, zoals men ziet, van namen (sommige 
met zeer goede faam) en onderwerpen, waarover ik mij niet bevoegd acht 
te oordelen. Immiddels blijf ik sceptisch, omdat de mensen der vergelijken- 
de godsdienstwetenschap en de deelnemers aan vergaderingen als deze te 
Ascona meestal te veel-hooi op de vork nemen; het is verbijsterend hoe 
sommige zgn. wetenschapsmensen zich thuis wanen in meerdere zeer uiteen- 
lopende kulturen en zonder de minste moeite overal hetzelfde oertype 
terugvinden; een meer preciese détail-ontleding en een nauwgezet vastleggen 
van de historische situatie, waaruit teksten en fenomenen groeiden, zou 
waarschijnlijk tot heel andere conclusies leiden. Ik kan niet aan de indruk 
ontkomen, dat het oertype op voorhand vaststaat en zo dikwijls mogelijk 
moet teruggevonden worden. Heede B: 


Morceaux- choisis de Jean Guitton, précédés d'une introduction de 
R. CHRISTOFLOUR, Tournai-Paris, Casterman, 1948, 13 x 18 cm, 
190 p. 

Ces morceaux choisis constituent une bonne introduction pour les gens qui ne 
cOfnaissent pas Guitton, En dehors d'une introduction au sujet de J. Guitton, 
le livre se compose de trois parties groupées sous trois titres: Art de vivre, 
Philosophie et critique religieuse, Récits. A la fin on trouve une bibliographie 
des oeuvres de J. Guitton accompagnée pour chaque oeuvre d'un petit mot 
d'explication. ij 

J. Guitton n'est pas un philosophe d'allure classique: on dirait qu'il écrit 
toujours de labondance du coeur, et qu’il parle directement au lecteur. 
Sous une forme simple il étale une sagesse pleine de vitalité. Les pages qui 
frappent surtout sont «Les travaux et les heures», «La mort du soldat 


— 100 — 
Martin». A noter est aussi l'extrait d'une petite introduction au Nouveau 
Testament qui n'a pas été édité séparément. 


En lisant ce recueil on obtient le goût de prendre un contact plus large _ 
avec J. Guitton. MEREN 


S, PALMEN, O. F. M., Figuren uit het lijdensdrama, Mechelen, 
S. Franciscusdrukkerij, 1951, 21 x 15 cm, 271 blz., 60 fr. 
Dit boek herneemt een eeuwenoud onderwerp: het belichten, historisch 
en psychologisch, van de personen die in het lijdensdrama een rol speelden : 
de raad van Phariseën en Sadducaeën, Judas, Caiphas en het Joodse proces, 
Pilatus, Claudia Procula, Herodes, Simon van Cyrene, de wenende vrouwen, 
de moordenaars en de Galilese vrouwen. Door volkspredikaties en _voor- 
drachten voor intellectuelen is S. verplicht geweest die thema’s en figuren 
wetenschappelijk — alhoewel niet altijd even kritisch — te onderzoeken. Van 
‘de volkssermoenen vinden we enigszins overdreven sporen in de pathetische 
zielsontboezemingen. Die lijdensgedachten publiceerde S. in een literair 
genietbaar proza, dat af en toe archaïsch aandoet. Het. voorwoordje is_ 
letterkundig gezien merkelijk minder verzorgd en theologisch niet nauw 
bekeken. Het evangelie, zegt inleider, culmineert in de Passie. Ja, in zover 
die passie zelf de overgang is tot de Verrijzenis en tot de Hemelvaart, waar 
Christus’ levensverhaal werkelijk culmineert. A. R. 


Akten van Z.H. Paus Pius XII 1949, Antwerpen, ’t Groeit, 1950, 
21 x 13,5 cm, 41ô blz, gen. 90 Fr., geb. 110 Fr. 

Graag brengen we ter kennis van onze lezers de uitgaven van dè 
pauselijke documenten en toespraken van het jaar 1949. Zoals in de vroegere 
delen wordt in dit boekdeel de oorspronkelijke tekst met een vlotte Neder- 
landse vertaling als hoofdtekst weergegeven. Een alphabetisch register en een 
chronologische inhoudstafel laten toe het werk gemakkelijk te raadplegen en 
een geciteerde tekst spoedig in zijn kader, te plaatsen. MF: 
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OPUSCULA RECEPTA 


Marin Anprú, La divine Mère, Toulouse, Éditions de l'Apostolat de la prière, 1949, 
18 x 11,5 cm., 105 p. 

La vie de la S, Vierge, racontée aux enfants d'une re simple et attrayante. 
Christina de Wonderbare. Gedenkboek 1150-1950, Leuven, Bibliotheca Alfonsiana, 
1950, 21 x 13,5 cm. 111 blz, 50 Fr. 

Sint-Truiden heeft verleden jaar de 800° verjaring van de geboorte van de heilige 
Christina de Wonderbare gevierd. Opdat dit schoon leven niet voor de komende 
tijden zou verloren gaan, wordt het hier in een bundel studiën en essais, onder 
leiding van P, Clerinx, uitgegeven. 

A. Van De Verpe, Krisje's Kerstvaart, Brugge, De Kinkhoren, 1950, 20 x 12 cm. 
44 blz, 35 Fr. 


Articuli 


TRADITIE EN GELOOF 


volgens de Controversen van S. Robertus Bellarminus 


Het traditieprobleem is aan. de- orde van de dag. Dit is niet 
altijd zo geweest. De mondelinge overlevering is een feit, zo oud als 
het ontstaan en voortbestaan van het christendom. Het bewustworden 
echter van die historische realiteit en de systematische leer over dit 
gebeuren zijn slechts langzaam in de loop der eeuwen gerijpt. Over 
wording en groei van deze bezinning binnen de katholieke Kerk 
schreef A. Deneffe, S.J., zijn werk Der Traditionsbegriff, en A. Michel 
het artikel Zradition, in Dictionnaire de Théologie Catholique. 

Tot en met het Concilie van Trente werd in de eerste plaats 
het traditiebeginsel verdedigd, en nog niet zozeer, het traditiebegrip 
afgelijnd. De meest bekende namen zijn : sint Irenaeus, Tertullianus, 
sint Augustinus, Vincentius van Lérins en het Concilie van Trente. 
‚Onder de druk van het protestantisme zagen de katholieke theologen 
zich verplicht hun leer over de ongeschreven tradities uit te diepen (1). 

Toen in 1576 sint Bellarminus te Rome zijn cursus over de 
Controversen opende, was er reeds heel wat weg afgelegd (2). Bij de 


(1) Zie behalve A. Denerree, Der  Fraditionsbegriff. Studie zur Theologie, 
Münster í, Westf., 1931, en A. Micuru, * Tradition, in D.T.C., fasc. CXLI, col. 
1252-1350, ook nog J. Ranrr, Der Ursprung des katholischen Traditions-prinzips, 
Würzburg, 1931, en Werkgenootschap van katholieke Theologen in Nederland, 
Voordrachten en Discussies, Roermond en Maaseik, 1948 en 1949, bl. 150-186. 

(2). Het leven van sint Bellarminus is bekend: te Montepulciano in Toscanen 
in 1542 geboren, werd hij in 1560 jezuïet, studeerde te Rome en te Padua, kwam 
in 1569 naar Leuven, werd door bisschop Jansenius op 25 Maart 1570 te Gent 
‚priester gewijd, en werd in November 1576 professor van Controversen te Rome. 
De tekst van deze lessen werd uitgegeven van 1586 tot 1592. Bellarminus werd in 
1586 legaat, in 1599 kardinaal en in 1602 aartsbisschop van Capua. Hij stierf in 1621 
en werd in 1930 heilig verklaard en het volgend jaar tot kerkleraar uitgeroepen. 
Zie J. Broprick, The Life and Work of blessed Robert Francis Cardinal Bellar- 
mine, Londen, 1928, 2 vol.; A. Froccm, S. Roberto Bellarmino, Rome, 1930 ; en de 
Inleiding op de uitgave van de Opéra Omnia van Bellarminus, verzorgd door kar- 
dinaal X. R. Sforza, Napels, 1856, vol. 1, bl.2. — Ten onrechte houdt. A. Michel 
Bellarminus voor een theoloog uit de XVIl® eeuw. Hij overleed in 1621, maar zijn 
theologisch werk begon reeds officieel in 1576, Zijn De Controversiis werden ge- 
publiceerd sedert 1586. Stapleton komt dus eigenlijk na Bellarminus, Dit werd ook 
door A. Deneffe, o. c,‚ bl, 88, over het hoofd gezien, 
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aanvang van zijn De Verbo Dei non scripto kan hij in gratiam 
studiosorum reeds een serie namen geven van katholieke en gereformeerde 
auteurs, die over het traditieprobleem in de jongste jaren hadden geschre- 
ven : Hosius, de Soto, Melchior Cano, Peresius, Tiletanus, A Castro, bis- 
schop Fisher, de doctores van Keulen, Petrus Canisius, Lindanus, Joan- 
nes van Leuven, Ninguarda en Villalpandaeus onder de katholieken, Cal-, 
vijn, Brentius, Kemnits, Hamelman bij de protestanten. De traditieleer in 
de Controversen mag alseen verzamelpunt worden beschouwd van de the- 
logie der zestiende eeuw over dit onderwerp. Het weinige nieuwe, dat 
Bellarminus aanbracht, samen met de orde, waarin hij de gegevens 
voordroeg, zou lange tijd als de klassieke formulering gelden en bij 
het theologisch onderricht worden gebruikt (1). 

De hier in het duister gebleven of de nog maar even gesugge- 
reerde punten zullen zich, tijdens de jansenistische crisis en de 
moeilijkheden door het modernisme ontstaan, scherper opdringen aan 
de aandacht. Vooral het organisch verband tussin de overlevering en 
het kerkelijk leergezag, tussen bovennatuurlijke zekerheid en natuur- | 
lijk weten moesten van dichterbij bestudeerd (2). ETS 

De bedoeling van dit artikel is na te gaan wat sint Bellarminus 8 
leert over de verhouding tussen traditie en geloof: is de mondelinge 
overlevering voorwerp van geloofskennis, en onder welke voorwaarde 
vermag zij dit te zijn? Achtereenvolgens wordt de traditie bestu- 
deerd in haar verband met het geloof in Christus, vervolgens als 
onderdeel van de openbaring, daarna als berustend in de handen 


van de Kerk, ten slotte als toegankelijk voor de met rede begaafde 
mens, 


Traditie en Christendom 


De katholieke theologen hebben altijd beweerd-dat wie de traditie 


(1) P. Pormax, L'Élément historique dans la controverse religieuse du XVI° 
siëcle, Gemblours, 1932, bl. 519: « Toutes les nuances des hérésies du XVI® siècle 
sont déterminées dans son ouvrage. : tous les polémistes catholiques, que nous 
avons rencontrés dans les chapitres précédents, sont cités dans les Controverses de 
Bellarmin». Zie E. A. Ryan,’ The historical Scholarship of Saint Bellarmine, 
Leuven, 1936, bl. 1-15 ; Y. pr Monrrcueum, La place de saint Robert Bellarmin dans 
la Théologie, in Mélanges Théologigues, uit de reeks Théologie, Parijs, 1946, 
bl. 129-137 ; J. Turmrr, Histoire de la Théologie positive, Parijs, 1906. bl. 10-23; 
J. Ranrr, Der Ursprung, bl. 28. — In de bibliographische lijst komt Driedo's De 
Scripturis et _dogmaticis ‘Eeclesiasticis niet voor. Bellarminus heeft nochtans in 
vorige hoofdstukken dit boek aangehaald. 


| 
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(2) Zie hierover J. Corpexs, Notata de Traditione divina, een onuitgegeven 
Leuvens Handschrift, in Mededelingen van de Kon. VL Academie voor Wetenschap- 
pen, Letteren en Schone Kunsten, van België, Antwerpen, 1945, bl. 5-8 en passim, 


ET ONE PGS 


ENE TOS 

verwerpt een onmisbare schakel verliest, die de gelovige verbindt met 
de Heer. Geloof in de openbaring is niet mogelijk zonder geloof in 
de traditie, herhaalt Bellarminus vaak (1). Het protestantisme 
daarentegen leerde van meet af aan dat waarachtig christendom best 
‚zonder overlevering bestaan kan. De weg van de gerechtvaardigde 
naar Christus is volgens hen korter en van meer geestelijke aard (2). 
Dit verschil in opvatting vloeit voort uit een dieper liggende 
tegenstelling tussen de katholieke en de hervormde kijk op de aard 
en het voorwerp van de geloofsdaad zelf. 

De reformatie heeft de inhoud van het geloof beperkt tot de 
belofte door Christus gebracht aan hen die gered zullen zijn. Red- 
ding is volgens haar geen reële, innerlijke heiliging. De mens, die 
in genade is, blijft wezenlijk in zonde, maar wordt door God, om 
Christus’ wil, beschouwd als gerechtvaardigd. De boodschap van. het 
evangelie omvat niets dan deze belofte van rechtvaardiging. Aan die 
belofte moet bij de mens niets anders beantwoorden dan vertrouwen. 
Deze fiducia wordt door de H. Geest gegeven en is de enige bron 
van bovennatuurlijke zekerheid. Belofte en vertrouwen maken het 
wezen van de christen uit (3). Dit evangelie staat volkomen, naar 
inhoud en klaarheid, in de H. Schrift. Er is geen enkele traditie 
nodig om materieel of formeel de Bijbel aan te vullen. De H. Geest 
heeft Zijn werk goed gedaan, toen Hij de inspiratie gaf; Hij doet 
Zijn werk nog goed, wanneer Hij de gelovige innerlijk verlicht. Het 
zou een gemis aan eerbied zijn, indien wij Gods werk wilden, aan- 
vullen door tussenkomst van mensen (4). De katholieke leer is 
essentieel anders. Voorwerp van geloof is alles, wat God heeft willen 
openbaren : niet slechts de verzekering dat wij verlost kunnen zijn, 


(1) De Verbo Dei, 4, 4, vol. 1, bl. 121 : « Nisi habeamus verbum Dei non 
scriptum, nulla nobis erit fides». Dit beginsel wordt dikwijls herhaald. 
(2) 1bid., 4, 3, vol. 1, bl. 116 en passim: «Ipsi dicunt in Scripturis omnia 


sufficienter contineri ad fidem et mores necessaria, et proinde non esse opus ullo 


verbo non scripto ». 
(3) De Conciliis et Ecclesia, 4, 9, vol. 2, bl. 121 : « De sola fide sufficiente 


ad salutem.…. est sententia omnium sectarum huius temporis », — Over de imputatie- 
leer, zie Ibid. 4, 2, vol. 2, bl. 74-7b; De Iustificatione, 2, 2, vol. 4, bl. 506; 
Ibid., 3, 8, bl. 544 en passim. — Deze stellingen maken de fundamentele eenheid 


uit onder de overigens ver uiteenlopende secten. Zij maken tevens het protestantisme 
tot een geheel ander christendom dan het roomse katholicisme. 

(4) Over de wording van het sola-scripturabeginsel, zie J. Ranrr, Der Ursprung, 
bl. 1. — Over de private interpretatie, cfr De Verbo Dei, 3, 8, vol. 1, bl. 103 en 
op vele andere plaatsen. Het Boek der Machabeën en de Brief van Jacobus 
worden op grond van die interpretatie verworpen, zie De Verbo Dei, 1, 15, vol. 1, 
bl. 47; De Extrema Unctione, 1,3, vol, 8, bl. 754, 
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maar ook de voorwaarden om aan die verlossing deelachtig te wor- 


den. Christus was Middelaar, maar Hij was ook onze Wetgever, zegt 
S. Bellarminus. Die volledige revelatie staat niet in de H. Schrift 
alleen. Wat niet geschreven werd, was evenzeer Gods eigen woord. 

Tot het aanvaarden van het evangelie is de fiducia op zichzelf 
ontoereikend. Van ons wordt geëist dat wij de geloofswaarheden 
kennen. Deze kennis is geen houding van de wil, maar een intellec- 
tuele instemming, die op voldoende motieven rust, Niet een inwendig 
ingrijpen van de H. Geest, maar een uiterlijk getuigenis, dat boven- 
natuurlijk is en waarneembaar tegelijk, is voorwaarde tot deze zeker- 
heid (1). 

Het katholicisme stelt in de plaats van « de belofte alleen » de 
ganse openbaring. in plaats van het vertrouwen, de kennis, en daarom 
vult het de Bijbel aan met de ongeschreven traditie, en ziet het dè 


werking van de H. Geest als gebonden aan het publieke getuigenis 


van de Kerk. Geloven in Christus veronderstelt een geloof in de 
tradities en in het leergezag, dat door Gods geest wordt geleid. 


Traditie en Openbaring. 


Protestanten en katholieken waren het er over eens dat het 
woord van God de enige geloofsregel is. In dit principieel accoord 
vindt sint Bellarminus een vertrekpunt voor alle verdere discussie. 


Het komt er slechts op aan, zegt hij, uit te maken tot hoever het 


spreken van God in concreto reikt. 
Weer gingen hervormers en katholieken accoord om slechts de ° 


publieke, historisch voltooide openbaring, die met Christus en de 


apostelen beëindigd werd, te beschouwen als ‘depositum fidet (2). 
Alles wat Christus leerde of instelde, “door woord en handeling, 
hoorde, door’ het feit zelf dat van dit alles-de bron bij God lag, 


(1) De Iustificatione, 1, 8, vol. 4, bl. 469 : « Probemus fidei iustificantis obiec- 


tum non esse specialem misericordiam, sed omnia, quae Deus revelare dignatus 
est». De Romano Pontiflce, 1, Î1, vol. 1, bl. 395 : « Fides Ecclesiae nititur revela- 
tione, quam habuerunt a Deo apostoli et prophetae» en elders. — « Credere sicut 


oportet » We jen intellectuele kennis en een sterke zekerheid. Zie De Verbo 


Dei, 1, 2, vol. 1, bl. 24; De Justificatione, 8, 2, vol. 4, bh. 584 en vv., en passim. 
(2) Praefatio tot de gehele controverse, vol. 1, bl. 5: « Convenit autem inter 


nos €t omnes omnino haereticos verbum Dei esse regulam fidei». Cfr De Verbo Dei, 
4, 4, vol. 1, bl. 121 ; dbid., 4, 10, bl. 184; De Conciliis et Ecclesia, 3, 14, vol. 2, 


bl. 98, enz. De: Verbo Dei, 4, 9, vol. 1, bl. 181: « Nihilest de fide, nisi guod Deus 4 
per. apostolos aut propbetas revelavit.… non enim novis revelationibus regitur Ecclesia». 
De protestanten moeten: om hun heilsleer te verdedigen dit beginsel prijsgeven, zegt — 


Bellarminus in De Justificatione, 1, 10, vol. 4, bl. 478, en ibid., 3, 9, 546. Ander- 


ai 


15 


zijds hebben zij die revelatie beperkt door het weglaten van de tradities, zie De 


Verbo Dei, 4, 10, vol. 1, bl, 188. 
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_ tot de bovennatuurlijke revelatie. Omdat het qwoad se verbum Dei 

_ was, moest het als dusdanig in geloof aanvaard. Dit geloof kon niet 
van de H. Schrift afhankelijk zijn, vermits Christus Zijn evangelie 
niet te boek heeft gesteld. Zijn ganse openbaring was traditie. 

De apostelen waren aanvankelijk persoonlijke vrienden en _volge- 
lingen van Christus. Openbaar gezag werd hun niet geschonken 
vooraleer, op Pinksteren, de beloften van de Heer in vervulling wa- 
ren gegaan. 

Een van de gaven die Petrus — en de overige apostelen met hem — 
ontvingen was. het charisma der openbaring. Hun spreken — en 
gebeurlijk ook hun schrijven — zou onmiddellijk Gods woord zijn. 

Geheel hun apostolisch optreden moet als verbum Det worden geëer- 
biedigd en geloofd. Wat niet geschreven werd was, evenzeer als de 
H. Schrift, geïnspireerd door God. Niet de wijze van mededelen, maar 
de herkomst van de boodschap is van belang, zegt Bellarminus (1). 

Met dit beginsel heeft onze theoloog een antwoord gegeven op 
twee stellingen van de reformatie. Vooreerst heeft hij de beschuldiging 
weerlegd, alsof de katholieken alle kerkelijke wetten en gebruiken 
wilden doen doorgaan voor echt gereveleerd. Alleen de apostolische 
zijn geopenbaard. Vervolgens heeft hij aan de protestanten doen 
opmerken dat niet een- deel, maar de ganse activiteit van Christus en 
van de apostelen in se Gods woord was, en als zodanig voorwerp 
van geloof. Hier maakt sint Bellarminus enkele distincties, die tot 
dan toe verwaarloosd bleven. Omdat alles wat van de apostelen stamt 
als revelatie moet aangezien, zegt hij, moet nog niet aan alles een 
even essentiële plaats worden toegekend in het geloofsleven van de 
Kerk. Er is een parallel te trekken tussen de inhoud van de Bijbel 
en die van de mondelinge traditie. Er zijn punten die onmisbaar 
zijn voor geloof en practijk, de centrale dogmata en de zeven sacra- 
menten. Er zijn regelingen die altijd en overal, naast andere, die 
slechts. in beperkte tijd en plaats moeten onderhouden worden. Er 
zijn voorschriften die verplichtend zijn, andere die aan de vrije 
beslissing worden overgelaten. Alles is gereveleerd, maar niet alles is 
onveranderlijk en van even groot belang. 


(1) Zie vooral De Verbo Dei, 4, 4, 2, vol. 1, bl. 116. Over de verandering 
op Sinxen, zie De Conciliis et Ecclesia, 8, 17, vol. 2, bl. 104. Dus niet alles wat 
‘uit de tijd der apostelen stamt is gereveleerd, maar alleen datgene, wat door een 
apostel «per se» vel «per alium» werd gedoceerd of beslist. Zie De Ziffectu Sacra- 
mentorum, 1, 7, vol. 3, bl. 27 aangaande de rol van Stephanus en Philippus. — 
Over de verschillende graden van afhankelijkheid tegenover God, zie De Verbo Dei, 
‘1, 15, vol. 1, bl. 47; De Conciliis, 2, 12, vol. 2, bl. 61. 


\ 
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Eén van de meest onmisbare delen, die met het wezen van het 
christendom verband houden, is de ongeschreven traditie, die zegt 
dat de H. Schrift geïnspireerd en dus heilig is. Ook de door God 
bedoelde betekenis van veel duistere plaatsen in de Bijbel werd mon- 
deling geleerd en nooit in de canonische Boeken beschreven (1). 

Tot zover is alles nog slechts verbum Dei quoad se. 

Opdat er van waar geloof sprake kan zijn, wordt er verondersteld 
dat de mensen, die deze woorden hoorden of lazen, wisten dat zij 
objectief met een optreden van God in aanraking kwamen. Christus 
en de apostelen hebben nergens op de private verlichting beroep ge- 
daan, opdat hun leerlingen hun getuigenis zouden erkennen als 
komend van. God. Toen het depositum fidei gevormd werd, liep 
de weg van het geloof steeds over het optreden van een uitwendig 


openbaar gezag. 

Dit gezag berustte eerst bij Christus, de officiële Bemiddelaar van ; 
het evangelie. Op Sinxen werd Petrus de plaatsvervanger van Chris- 
tus. De overige apostelen waren samen met Petrus, maar toch op | 
een andere wijze dan hij, dragers van dit openbare leerambt. Vanaf 
de eerste dag van haar bestaan is de Kerk gegrondvest op een dubbel 
fundament: God, die de openbaring gaf, en Petrus, die ze aan de 


mensen voorhield. God maakte het gereveleerde tot verbum Dei quoad É 
se, Petrus tot verbum Dei quoad nos. … 

Dit getuigenis van de apostelen was bovennatuurlijk genoeg, 4 
opdat het echt « geloof » zou kunnen funderen, en voldoende waarneem- : 


baar, opdat het dit geloof zou kunnen « funderen ». Aan dit getuigenis 
van Petrus werd de ganse openbaring, zowel de geschrevene als de À 
louter mondelinge, toevertrouwd. Het geloof’ in beide behoeft het 
tweevoudig fundament (2). 


(1) Zie De Verbo Dei, 4, 4, vol. 1, bl. 119 en vv.; ibid. 4, 7, bl. 124 en v.; 
ibid. 4, 4, bl. 121. « Apostoli non solum scripserunt, sed etiam ore tradiderunt se 
scripsissen. Cfr. De Eucharistia, 8,23, vol. 8, bl. 388 en alibi. 

(2) De Verbo Dei, 1, 2, vol. 1, bl. 24; « Regula catholicae fidei certa notaque 
esse debet, nam si nota non erit, regula nobis non erit; si certa non sit, ne regula, 
quidem erit». — De inwendige verlichting voldoet niet aan deze voorwaarden : De 
Verbo Dei, 1, 2; 8, 3; 3, 5; enz. De enige norm is het getuigenis der Kerk, dit is 
der apostelen in hun tijd. De Verbo Dei, 8, 10, vol. 1, bl. 114: «ideo enim credi- 
mus quidquid credimus,-quia Deus id per apostolos, et prophetas revelavit : sed 
addimus, praeter hoc fandamentum primum, requiri aliud fundamentum secundarium, 
id est, Ecclesiae testificationem. Neque enim scimus certo quid Deus revelaverit, 
nisi ex testimonio Pccelesiae : et propterea sicut legimus, Christum esse lapidem 
fundamentalem, et fundamentum, primum Ecclesiae, ita legimus Matt, 16, de 
Petro: super hanc petram aedificabo Eecclesiam meam». — Dat de Kerk ook 
de H, Schrift quoad nos kenbaar maakt, zegt Bellarminus in De Verbo Dei, 8, 10; 
vol. 1, bl. 112: «Scriptura pro se non eget hominum testimonio… tamen propter 
nos eget testimonio Ecclesiae ». N 
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Dit dubbel fundament is vereist, zegt Bellarminus. Maar is het 
op zichzelf toereikend ? 

Christus zelf heeft het gezag, dat hij bezat, voor Zijn toehoorders 
aanvaardbaar gemaakt door het te bevestigen met duidelijke tekenen. 
De mirakelen zijn het zegel dat God hecht aan het getuigenis van 
Zijn gezanten, De kern van het mirakel is bovennatuurlijk ; het 
wonderbare, dat naar buiten opvalt, maakt dit bovennatuurlijke niet 
in‘ zich evident, doch evident geloofwaardig. De zekerheid, die zij 
geven is een echte zekerheid, maar een certitudo credibilitatis tantum. 

Wie de hypothese van het geloof aanvaardt, krijgt langs die weg 
toegang tot een certitudo fidei aangaande de goddelijke aard van het 
wonder. De rede gaat aan het geloof vooraf. Het geloof vervolledigt 
de rationele kennis uit een gans andere hoek (1). 

De mirakelen van Christus en de apostelen hoorden objectief tot 
de openbaring. Daarom moeten wij thans in hun bestaan geloven. 
Vele van die mirakelen werden beschreven ; vele ook bleven mondelinge 
traditie. Dat de wonderen, waarover de Bijbel spreekt, echt boven- 
natuurlijke wonderen waren, kunnen wij niet weten op getuigenis 
van de H. Schrift alleen. Wij behoeven daartoe het bevestigend 
getuigenis van de Kerk, die de mondelinge overlevering bewaart en 
kenbaar maakt met gezag (2). 

Zo bekleedt volgens sint Bellarminus de traditie een aanzienlijke 
plaats in het tot stand komen zelf van het geloofsdepositum. Maar 
zij moet, wil zij voorwerp zijn van waarachtig geloof, gebonden 
blijven aan een openbaar en uiterlijk gezag, dat door publieke won- 
deren gewaarmerkt is. 


‘Traditie en Kerk. 


Volgens de reformatoren is de Kerk niets anders dan de feitelijke 


) De Conciliis et Eeclesia, 4, 14, vol. 2, bl. 182: «Qui vero mittitur a solo 
Deo, debet ostendere sigillum Dei, quod níhil aluid est quam miraculum…. ut certo 
sciamus..….». Over de rol van de mirakelen in de prediking van Christus, zie ibid, 


bl. 136. — Over. de verhouding tussen mirakel en geloof, zie De Conciliis, 4, 8, 
bl. 109 en reeds De Verbo Dei., 1, 10, vol. 1, bl. 41 ; ibid., 3, 10, bl, 112 en 4, 
10, bl. 184: «signa… esse unum ex mediis requisitis ad nostram salutem». — De 


Notis, 4, 14, vol. 2, bl. 186: « Per miracula et similia motiva, fides facta est credibilis». 

(2) Opdat de mirakelen van Christus en de apostelen als openbaring geloofd 
kunnen worden is thans het getuigenis van de Kerk verondersteld: De Notis, 4, 
14, vol. 2, bl, 186. — De schrijver van de Notata de T'raditione, heeft op sterke 
wijze de mirakelen met de traditie geïdentificeerd. Zie nr. 5, bl. 18 van de Mededelin- 
gen door J. Coppens : cillud miraculum erit nobis traditio» ; nr. 16, bl. 16 : «pro tradi- 
tione statuimus qùodcumque signum, quo Deus testatur se locutum esse hoc vel illud » ; 
nr. 21, bl. 18: «ipsa demonstratio erit traditio » ; wellicht had deze notie in het 
commentaar beter tot haar recht kunnen komen, 


Te dB = 
$om van hen, die door vertrouwen gerechtvaardigd zijn. Deze theologie 


volgt geheel logisch uit de hervormde kijk op het evangelie. 
De Kerk is, zoals de fides, waaruit zij resulteert, Gods werk en 


in se onzichtbaar. Onfeilbaarheid geniet zij slechts voor wat het _ 


minimum betreft van de protestantse leer over het heilswerk van 
Christus. De predikers van het evangelie zijn. niet sacramenteel in 
hun ambt bevestigd. Zij zijn geen dragers van openbaar gezag. Hun 
optreden is geen voorwaarde tot innerlijk geloof (1). 

Volgens sint Bellarminus is de Kerk van Christus een zichtbare 
gemeenschap, waarneembaar in de belijdenis van haar geloof, in de 
bediening van haar sacramenten en in haar samenhorigheid met haar 
zichtbaar hoofd, de onfeilbare paus. Die Kerk werd door Christus 


gewild als conditio sine qwa non voor elk geloof in Zijn leer en 


deelname aan Zijn verlossingswerk. Die Kerk houdt aan haar leden 
de ganse openbaring voor. Zowel de H. Schrift als de ongeschreven 
tradities verkondigt zij met onfeilbaar gezag (2). 

Dat dit de natuur en de zending is van de Kerk blijkt uit 
het ontstaan zelf van het christendom in de apostolische tijd. De 
Kerk van Christus is niet begonnen nadat de H.- Schrift was 
voltooid. Zij kreeg reeds haar definitieve gestalte op Sinxendag. Toen 
immers kregen de apostelen de macht om de openbaring, die zij van 
de Heer hadden vernomen en die zijzelf zouden aanvullen, te bewaren, 
mee te delen en te verklaren met onfeilbaar gezag. Leden van de 
Kerk konden alleen degenen zijn, die uit de mond van het episcopaat 
— dat bij Petrus-en de overige apostelen begon — de revelatie vernamen 


N 


(1) De Conciliis et Ecclesia, 8, 2, vol. 2, bl. 74: « Docet Confessio Augustana 
art. 7. Ecclesiam esse sanctorum congregationem, qui vere credunt et obediunt Deo». 
Zie reeds De Verbo Dei, 3, 3, vol. tf, bl. 108. Aangaande innerlijkheid en feilbaar- 
heid van de Kerk, zie De Conciliis et Ecclesia, 3, 11 en vv. An Ecclesia sit sem- 
per visibilis, sive an errare et deficere possit, vol. 2, bl. 94 en vv. Over het mini- 
sterium verbi, cfr De Conciliis, I, 15, vol. 2, bl. 28, en passim. 


(2) De Conciliis et Ecclesia, 3, 2, vol., 2, bl. 75: «Nostra autem ‘sententia 
est, Ecclesiam.…. esse coetum hominum eiusdem, christianae fidei professione, et 
eorundem sacramentorum communione colligatum, sub regimine legitimorum pasto- 
rum, ac praecipue unius Christi in terris vicarii romani pontificis». — Een zichtbare 
Kerk is «conditio sine qua non» van geloofszekerheid, zie De Verbo Dei, 3, 5, 


vol. 1, bl. 105, en De Conc., 3, 10, vol. 2, bl. 1: «nisi certissimi simus quae sit 


vera Ecclesia, incerta erunt prorsus omnia ». Cfr ibid., 3, 12, bl. 96: «… esset 
impossibilis salus, iis qui sunt extra Ecclesiam». En passim. — Aan die Kerk werd 
H. Schrift én traditie toevertrouwd. De Ecclesia, 8, 14, vol. 2, bl. 98 en v.: 
«Apostolus non meminit hic Secripturarum, sed simpliciter dicit, Ecclesiam esse 


columnam et firmamentum veritatis… vult significare veritatem fidei, quoad nos « 


niti Ecclesiae auctoritate ». 
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én uit de handen van de Twaalf de sacramenten ontvingen volgens 
Christus’ wil. 

Dit apostelambt van Petrus en zijn helpers moest op hun opvol- 
gers overgaan en duren zolang de Kerk bestaan zal. Paus en bisschoppen 
zullen de eigenlijke leraars zijn in de Kerk. Zij zullen sacramenteel 
in hun hiërarchische functie bezegeld zijn. De gewone gelovigen 
zullen door hun bemiddeling de openbaring leren kennen eu er 
mogen in geloven op hun getuigenis. De Kerk van Christus groeit 
niet uit het volk; zij daalt neder van God, over Christus, langs paus 


en hiërarchie tot de enkelingen, die in geloof en genade met de 


Heer verbonden zijn (1). 3 

Hebben de apostelen hun hele prediking in hun geïnspireerde 
geschriften vastgelegd, zodat na het ontstaan van de Bijbel de tradities 
overbodig werden ? 
Een groot deel van de revelatie, antwoordt Bellarminus, is’ mon- 
delinge lering gebleven. De H. Schrift is door God gewild, niet als 
de enige en voldoende regel van geloof, maar als een hulpmiddel in 
de totale prediking van Gods woord in en door de Kerk. Christus 
zelf heeft nooit aan Zijn leerlingen bevel gegeven al het nodige 
neer te schrijven. in een boek. De H. Geest heeft evenmin de 
bedoeling gehad de bemiddeling van de levende Kerk te vervangen 


door een dode tekst. Dit blijkt uit de historische omstandigheden, 


waarin de brieven en boeken werden geschreven. De Bijbel is uit 
de mondelinge overlevering geboren als een kostbare hulp bij de 
verdere predikatie in de jonge Kerk. De H. Soar is met de onge- 
schreven traditie verbonden gebleven. 

‚ De inhoud zelf van de canonische geschriften wijst er eveneens op, 
dat zij niet als geloofsregel bedoeld zijn. Veel van wat beschreven staat 


heeft slechts een licht verband met de kern van de Blijde Boodschap. 
Veel van het allernoodzakelijkste ontbreekt. In hun ontstaan en in 
hun voortbestaan moeten aan Schrift en traditie een gelijke waarde 


_ 


en een gelijk belang worden toegekend (2). Waar de protestanten 


(1) De Verbo -Dei, 4, 2, vol. 1, bl. 122: « Divinae traditiones dicuntur aposto- 
licae, non quod ab illis sint institutae, sed quod ab eis primum Ecclesiae traditae 
sint». — Over de verandering op Sinxen en over de rol van S. Petrus, zie De 


_Conciliis, 3, 12. vol. 2, bl. 95; ibid., 3, 17, bl. 1P4; De Romano Pontifice, 2, 12, 


vol. 1, bl. 383; De Clericis, 1, 7, vol. 2, bl. 157 : « Christus simul Ecclesiam insti- 


“tuit et Petrum ei praefecit». 


(2) Voor deze en volgende beschouwingen over de verhouding traditie-H. Schrift, 


zie vooral De Verbo Dei, 4, 4, vol. 1, bl. 119 : Ostenditur necessitas traditionum; 


Ibid., 4, 12, bl. 139 en v. 


ie 
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beweerden dat de Bijbel op zichzelf volstaat als bron van geloofs 
kennis, knoopt Bellarminus de He, Schrift terug aan de traditie, | 
waarmee zij altijd verbonden was. ik 

Zo was het bij de aanvang van het christendom. Zo is het | 
steeds gebleven. De Kerk immers is ongewijzigd blijven voortbestaan (Gal 

Zonder traditie heeft de Kerk nooit bestaan, ook niet nadat de | 
H. Schrift reeds bestond. Met traditie alleen heeft de Kerk wél bestaan, | 
vóór de Bijbel er was, en ook als er reeds geïnspireerde geschriften Ì 
bestonden. In de tijden vóór Mozes was er een Kerk, zegt Bellar- 4 
minus, maar er was nog geen Schriftuur. Van Mozes tot. Esdras 
bestonden er heilige Boeken, maar zij bleven verborgen en hadden tl 
geen invloed op het leven der Kerk. Nadat Esdras het Oud Testament 4 
had verzameld en in het bereik van het volk gebracht, bleven er | 
veel gemeenschappen over, ‚die geen boekrol bezaten. Ook in de © 
nieuwtestamentische tijd kende sint lrenaeus nog meerdere kerken, die Ni 
volmaakt geloofden en toch niet wisten dat er Schriftuur bestond. 

Wat God kon voor de hele revelatie gedurende zo lange tijd, 
kan Hij heel zeker voor een deel van de openbaring, te meer daar 
Hem vele natuurlijke middelen ten dienste staan : de geschriften der 
Vaders, het voortdurend in gebruik zijn van riten en gewoonten, 
het oprichten van monumenten, het vrome verweer tegen steeds 
nieuwe ketterijen. 

Doch niet alleen zijn Kerk en traditie in feite voldoende gebles 
ken, zij moeten dit ook de iure zijn. Zonder overlevering en zonder 
kerkelijk getuigenis immers is de Bijbel geen Boek van geloof. 

Er moeten ongesehreven leerpunten zijn die zeggen dat er goddelijke 
geschriften bestaan, waar zij voorhanden zijn en welke de zin is der 
woorden. Die leerpunten moeten quoad se Gods woord zijn, want alleen 
dan kunnen zij mijn geloof in de Bijbel funderen. Maar hoe kan men 
met zekerheid weten dat die traditie aangaande de Bijbel gereveleerd 
is ? Daartoe is de tussenkomst vereist van een uitwendig, door God gewaar- 
borgd gezag. Dit gezag berust in de Kerk. 

In beginsel heeft Bellarminus met deze beschouwingen aangetoond 
dat de tradities in de Kerk van God kunnen en moeten bewaard blij- 
ven. Maar hoe komt men praktisch tot een gelovig herkennen van 
bepaalde apostolische tradities in de thans bestaande Kerk ? 

Sint Bellarminus stelt enkele criteria voor, die de zoekenden in 


(1) Over de identiteit van de huidige Kerk met die van de apostelen, zie o.a. 
De Romano Pontifice, 2, 12, vol. 1, bl. 382: Semper eadem manet Ecclesia. 
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staat moeten stellen om de echte overleveringen te onderscheiden van 
andere, die van menselijke of latere oorsprong zijn. Deze regulae zijn 
vijf in getal. Zij doen alle beroep op de onfeilbaarheid van een 
zichtbare Kerk. d 

De eerste drie vertrekken van het principe, dat de algemeenheid 
van de christenen onfeilbaar is. Al wat de gelovigen eensgezind voor 
een echt geloofspunt houden, al wat zij als een sacrament aanzien, 
en al wat zij geloven van apostolische, dus van goddelijke oorsprong te 
zijn, hoort tot de revelatie, en indien het niet in de Schriftuur is 
vermeld, tot de mondelinge traditie. Moest de Kerk nopens deze 
punten eensgezind dwalen, dan zou die oneer terug vallen op 
Christus zelf en op de H. Geest, die de Kerk blijvend leiden in zaken 
van geloof. De vierde regula verwijst naar de unanimiteit onder de 
doctores in de Kerk. Moesten alle leraren voor geopenbaard aanzien 
hetgeen in feite niet tot de openbaring behoort, dan zou weldra de 
hele Kerk die altijd haar voormannen volgt, met hen in ketterij 
vervallen zijn. 

De vijfde regel vertrekt van de opvatting dat de Kerk te Rome 
pooit eensgezind in haeresie kan vallen. De reden hiervan ligt in de 
ononderbroken successie der bisschoppen sedert de stichting van het 
romeinse diocees door sint Petrus zelf. De ganse openbaring werd 
‘ immers aan Petrus toevertrouwd en hem werd tevens de taak toegewezen 
de ‘revelatie te bewaren. De historische continuiteit van de bisschop- 
pen in de Kerk te Rome, maakt dat het getuigenis van die Kerk 
bovennatuurlijke waarde heeft (1). 

Deze vijf criteria werden door Bellarminus zelf in zijn Controversen 
toegepast. In principe achtte hij de waarde van de Kerk uit zijn 
tijd gelijk aan die van het primitieve christendom. Maar de polemiek 
met de protestanten bracht hem er toe zich haast uitsluitend te 
beroepen op de vroegere Kerk. Het moet immers, denkt hij, ook 
voor een gereformeerde aanvaardbaar zijn, dat de na-apostolische 
periode onder duidelijke inwerking van de H. Geest heeft gestaan, 
en dat toen althans de ware zin van de Bijbel nog niet vergeten was (2). 

(1) De Verbo Dei, 4, 9, vol. 1, bl. 131 en v.: Explicantur regulae quinque, 
quibus in cognitionem verarum traditionum devenimus. — Deze regulae verschillen 
hierin van’ de vier regulae die M. Cano gaf, dat zij alle van een strict dogmatisch 
standpunt uit gezien zijn. Het gaat telkens om een bovennatuurlijk getuigenis van 
een bovennatuurlijk feit. Zie over Cano, A. Lang, Die Loci Theologicìi des Melchior 
Cano und die Methode des Dogmatischen Beweises, München, 1925, bl. 116 en vv. 

(2) Dit wordt het scherpst geformuleerd in de Praefatio tot De Libero Arbi- 


trio, vol. 4, bl. 270. — P. Porman, L'Élément Historique, bl. 65 en vv., wijst op het 
verschil in de waardering van de oude Kerk bij de lutheranen en de calvinisten, 


ee 


Enerzijds weerspiegelen zij de overtuiging van de ganse Kerk, waarin 


weerslag op de universele Kerk, die nooit totaal en in al haar leden 


‚ o,a., De Verbo Dei, 4, 11, bl. 187; De Notis, 4, 8, vol. 2, bl. 115 en vv. 


Op welke wijze komt men met de onfeilbare. geloofsconsensus 
van de Kerk in aanraking? 

Er is vooreerst de onfeilbaarheid van de algemeenheid der gelo- 
vigen. Volgens sint Bellarminus is het onmiddellijk evident wat in de 
ganse Kerk, door alle leden gezamenlijk, voor gereveleerd gehouden 
wordt. Echte geloofspunten en ware sacramenten worden spontaan 
onderscheiden van wat vreemd is en als nieuwigheid opduikt, b.v. op 
tijdstippen dat een ketterij ontstaat. 

Deze spontane geloofszekerheid isin de kerken blijven Evens seder t 
de apostelen en hun helpers of opvolgers het geloof verkondigden. 
Daarom knoopt onze theoloog de persoonlijke onfeilbaarheid van _de 
hele Kerk, zoals ook die van de plaatselijke gemeenschap te Rome, 
vast aan de ononderbroken rij van bisschoppen, die bij een apostel 
begon. De apostel immers gaf de ganse, definitieve openbaring aan 
het gelovige volk, en aan de bisschoppen de zending en de macht 
die revelatie te bestendigen door prediking en waakzaamheid (1). 

Deze volstrekte, numerieke eensgezindheid van alle christenen is 
moeilijk te achterhalen, denkt Bellarminus. Daarom wendt hij zich 
liever tot de geschriften van hen, die het algemene geloof vertolkten — 
of verdedigden. De waarde van de kerkelijke schrijvers is dubbel. 


zij leven ; anderzijds zijn zij de leermeesters, die steeds worden 

gevolgd, zodat het volk gewoon gelooft wat de doctores als geloofs- : 
punt beschouwen. Onder deze oude en recente auteurs rekent sint 
Bellarminus zowel pausen en. bisschoppen als gewone, ontwikkelde 
leken. Tegenover de protestanten, die het speciale gezag van oecume- k 
nische concilies en van ex cathedra sprekende pausen niet aanvaar- 
den, beroept hij zich toch op dergelijke decreten, omwille van hun 


een vereniging van ketters kan zijn. Omwille van dit zeer nauwe 
verband tussen de oude schrijvers en het geloof van de Kerk, zijn zij 


(1) De Verbo Dei, 4, 9, vol. 1, bl. 181: « Quando Ecclesia universa aliquid 
tamquam Fidei dogma amplectitur, quod non invenitur in divinis Literis, necesse est 
dicere, ex Apostolorum Traditione id haberi, quia cum Ecclesia universa errare non 
possit…. id, quod Ecclesia de Fide credit, sine dubio est de Fide». — Hetzelfde 
geldt voor de algemeen aanvaarde sacramenten, Zbid.; hierover zijn vele toepassingen. 
in het derde volume De Sacramentis. — Wat niet algemeen aanvaard wordt biedt 
geen zekerheid: zie De Verbo Dei, 4, 11, bl. 187. — De consensus zelf heeft niet 
de waarde van een definitio de fide, al hebben de vaders reeds van haereses Be, cj 
sproken : zie De Conciliis, 4, 9, vol. 2,118. — Over verband met de apostelen, zie ij E 
Enz 
passim. 
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allen samen, Ritek aar de Kerk in wier naam zij See ten per- 
soonlijken titel onfeilbaar (z). 

__ Maar niet alles, wat door de apostelen werd verkondigd is door 
alle christenen in gemeenschappelijk geloof gekend en bewaard. Over 
meer dan één punt kan twijfel ontstaan, hetzij omdat slechts enkelen 
zich van het apostolisch erfgoed in feite bewust zijn, zodat hun 
„verband met de Kerk onzeker wordt, hetzij dat men niet meer vol- 
doende weet dat een bepaalde leer of een practijk in de Kerk waarlijk 
tot de revelatie behoort. 

De paus en de bisschoppen kregen, naast hun gewone leermacht, 
nog een meer bijzondere zending. Zij kunnen in uitzonderlijke om- 
standigheden onfeilbaar ‘en _publiek-geldend uitspraak doen over het 
al dan niet gereveleerd zijn van een stuk kerkelijke leer of een punt 
uit de kerkelijke practijk. Deze bijzondere macht ontlenen paus en 
bisschoppen miet aan de Kerk, zij hebben die van Christus gekregen 
ten bate van de Kerk. Wanneer de levende paus ex cathedra spreekt, 
dit is van die speciale macht gebruikt maakt, hetzij alleen, hetzij 
samen met de vergaderde bisschoppen, die als iudices optreden met 
hem, dan doet hij niets dan gwoad nos duidelijk maken, wat gwoad 
se van den beginne af tot Gods woord behoord heeft. Zowel de 


(1) Over het patristisch argument bij Bellarminus, zie P. Porman, L'Élément 
historique, bl. 515 en vv.; A. E. Ryan, The historical Scholarship, bl. 1-15. Over 
de dogmatische kijk op het verleden van de Kerk, zie H. Jepin, Katholische Refor- 
mation und Gegenreformation, Luzern, 1946, bl. 57. De Verbo Dei, 4, 3, vol. 1, 
bl. 117. « Eas (traditiones) tantum recipimus pro apostolicis, quas firmis testimoniis 
antiqguorum probare possumus esse apostolicas». De Verbo Dei, 4,9, bl. 132 : « Cum om- 
nes Doctores Ecclesiae communi consensu docent, aliquid ex apostolica traditione des- 
cendere… scribentes seorsim in libris illud credendum est apostolicam esse traditionem, 
ratio est. quia,…. Ecclesia erraret, quae Doctores suos sequi tenetur et sequitur». De Verbo 
Dei, 4, 8, bl. 180: «Ex communi consensu sanctorum Patrum omnium aetatum 
recipientium traditiones, colligimus eas esse recipiendas». — De waarde. van zulke 
consensus moet voor de protestanten, die zich op een concilie beroepen, beslissend 
zijn. De Gratia, 5, 26, vol. 4, bl. 422: «In conciliis Ecclesiae, quantumvis nume- 
rosis, soli interesse potuerunt, qui illa aetate vivebant; hic autem nos illos omnes 
egregios pastores et doctores congregavimus, qui diversis aetatibus ab ipso tempore 
apostolorum… ». Cfr De Eucharistia, 2, 1;2, 81; 3, 20 en passim in vol. 8, dat over 
de sacramenten handelt. — Het gezag van de vaders is in vele gevallen «quoad 
nos» sterker dan dat van de H. Schrift, maar «-quoad se» staat het ver beneden 
“dat der Schriftuur, zoals ook beneden dat van de conciliaire decreten, zie De Verbo 
Dei, 8, 2. bl. 101 + «notius est verum esse quod in Scripturis habetur, quam quod 
_habetur in patribus; et tamen patres commentariis suis Scripturas illustrant». De 
Conciliis, 1, 12, vol. 2, bl. 62: «Secripta Patrum non sunt regulae nec habent 
auctoritatem obligandi». — Buiten de consensus om kan een of meer vaders een 
stuk traditie in feite bewaren ». De Verbo Dei, 1, 10, bl. 41 : cad hoc ut sequens Ecclesia 
possit discernere… satis esse si habeat aliqua testimonia hominum fide dignorum illius 
temporis». Cfr de caussae adiuvantes, ibid., 4, 12, bl. 140. 


hr Aad 


An 


duidelijke inhoud van de H. Schrift en van de traditie. als de 


verborgen zin der teksten, zelfs de ingesloten conclusies, vallen onder 
de bevoegdheid van dit leerambt. 

Dit regimen publicum is aan de historisch voltooide revelatie 
gebonden. Het nieuwe dat er wordt aan toegevoegd beperkt zich tot 
de definitieve zekerheid, die aan alle gelovigen gegeven wordt, dat zij 
met een stuk echte openbaring in verbinding staan. Wie na deze 
plechtige bevestiging nog twijfelen durft, sluit zichzelf buiten de 
gemeenschap van de rechtgelovigen (1). 

Omwille van dit noodzakelijk verband met de oorspronkelijke 
revelatie zal de Kerk (dit is de paus en de vergadering der 
bisschoppen, die in de ware zin van het woord de Kerk uitmaken), 
zorg dragen dat de definitie zo goed mogelijk wordt voorbereid. De 
bisschoppen-en geleerden zullen de geloofsschat der algemene Kerk 
bestuderen, om met nauwkeurigheid uit te maken wat tot het depo- 
situm behoort. De uiteindelijke waarde van het gevelde decreet hangt 
nochtans niet van dit onderzoek af, maar alleen van de bovennatuur- 
lijke tussenkomst van de H. Geest. De definities zijn geen nieuwe 
openbaringen. Zij zijn een dudicium over een stuk apostolisch erfgoed. 

De onfeilbaarheid, waarmee de universele Kerk vóór de definitie 
geloofde, wordt thans tot een openbare, plechtige onfeilbaarheid, die 
uit de hoogte van een decreet neerdaalt over de Kerk, die in ale 
landen en door alle volgende tijden verspreid is (2). 

De ongeschreven tradities kunnen dus op verschillende wijzen in 


(1) De Verbo Dei, 4, 12, vol. 1, bl. 141 : « Est enim in Ecclesia auctoritas, 
et certa etiam via ac ratio discernendi veras traditiones et Scripturas a falsis, neque 
unquam publico iudicio Ecclesiae receptus fuit liber aliquis apocryphus pro canonico, 
nec falsa Traditio pro vera». En passim. — De Conciliis, 2, 12, vol. 2, bl. 61: 
« Catholici Scripturam sacram (de Traditionibus eadem ést ratio) non subiiciunt, sed 
anteponunt conciliis… Scripturam (dus ook de Tradities) pendere ab Ecclesia, sive a 
concilio, non’ intelligunt quoad auctoritatem, et secundum se, sed quoad explicatio- 
nem et quoad nos». De Romano Pontifice, 4, 7, vol. 1. bl. 484: « Definitiones 
de fide pendent praecipue ex traditione apostolica, et consensu Ecclesiarum, ut 
autem cognoscatur. . quam traditionem servent Ecclesiae Christi, non est alia melior 
ratio, quam si in unum conveniant episcopi». — Toch zijn de bisschoppen in een 
concilie niet slechts getuigen, maar «iudices», zie o. a. De Verbo Dei, 3. 6, 
bl. 106 en De Conciliis, 1, 18, vol.-2, bl. 32: episcopos in conciliis non con- 
siliarios sed iudices esse. 

(2) De Conciliis, 3, 14, vol. 2, bl. 98: « Cum dicimus Eeclesiam non posse 
errare, id intelligimus tam de universitate fidelium, quam de universitate episcopo- 
rum». De Conciliis, 2, 11, vol. 2, bl. 60: «Ecclesia non potest errare, quoad 
fidem personalem; et ideo in eo solum non potest errare, in quo omnes conveni- 

nt. At consilium non potest errare in iudicio de fide, id est in decreto formando». 
— Ook de bisschoppen, zolang zij geen decreet vormen samen met de paus, zijn 
onfeilbaar «quoad fidem personalem tantum». Zie De Conciliis, 8, 14, bl. 99 en 
passim. Hetzelfde geldt voor de plaatselijke Kerk te Rome en de paus, zolang hij 
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de Kerk aanwezig zijn. Sommige zijn slechts in feite ergens in de 
‘overtuiging van een bepaalde groep christenen bewaard, zodat men 
geen zekerheid heeft, omdat niet de hele Kerk ze als gereveleerd 
beschouwt. Andere zijn zo innig met het geloofsleven van de Kerk 
vergroeid dat zij op het gezag van die universele Kerk moeten aan- 
vaard worden. Enkele ten slotte zijn door het solemnele leerambt van 
pausen en concilies bekrachtigd, zodat men ze niet meer mag ont- 
kennen zonder tot ketterij te vervallen. Tot de ware geloofskennis is 
steeds het getuigenis van de Kerk vereist, hetzij in zijn gewone, hetzij 
in zijn buitengewone vorm van onfeilbaarheid. 


Traditie en gemotiveerd geloof. 


Loopt deze theorie van Bellarminus niet terug op een vicieuze 
cirkelgang ? Hij verweet aan de hervormers dat hun geloof in de Bijbel 

alleen aprioristisch was. Maar vraagt hijzelf niet een even onge- 
motiveerd vertrouwen in het kerkelijk leergezag ? 

Volgens sint Bellarminus moet onderscheid gemaakt worden tus- 
sen twee aspecten in het geloofsobject. Het strikt bovennatuurlijke is 
alleen voor het geloof toegankelijk. De zichtbare gestalte, waarin dit 
goddelijke zich uitdrukt, is voor de rede toegankelijk. Dat Christus 
God was, wisten Zijn leerlingen alleen op grond van geloof en 
niet door directe evidentie. Maar de menselijke natuur van Christus 
was zichtbaar. Zo is ook de ‘Kerk in haar wezen bovennatuurlijk, 
en tegelijk uiterlijk waarneembaar als een historisch feit. Die 
uitwendige verschijning van Christus en van de Kerk maakt 
precies het goddelijk geheim dat zij verbergen aanvaardbaar. Hun 
optreden was en is zo, dat het als het licht getuigt voor zichzelf. 
De ‘mirakelen vooral geven aan het verstand zulk een graad van 
zekerheid, dat het geloof in de verborgen werkelijkheid mogelijk 
wordt voor een wijs en voorzichtig mens. De wonderen geven een 
echte zekerheid, doch een zekerheid van credibiliteit, niet van geloof. 


niet «ex cathedra» spreekt. Zie De Rom. Pontifice, 4, 4, vol. 1, bl. 482 en reeds 
De Verbo Dei, 8, 9, vol. 1. bl. 182. De Verbo Dei, 3, 10, bl. 118: « At explicatio 
doctrinae acceptae et iudicium de dogmatibus semper spectavit ad Pontificem ». — 
De Paus is aan de openbaring gebonden, zie De Romano Pontifice, 3, 19 en 3, 20; 
daarom Jbid., 4, 2, vol. 1, bl. 478: «tenetur pontifex mature procedere et consu- 
lere doctos». — De definitie wex cathedra» is onfeilbaar: zie De Verbo Dei, 8, 
10, bl. 112. Na de uitspraak is er «eertitudo fidei», zie De Verbo, Dei, dS DI 
109. — De Conciliis, 2, 19, vol. 2, bl. 70: « Papa, qui est caput Ecclesiae, non 
habet ab Ecclesia, sed a Deo auctoritatem, et ideo principale agens non est Ecclesia, 
sed Deus». Zbid.: «Si accipiatur Ecclesia cum _ papa, tunc.… maior est auctoritas 
Ecclesiae extensive quam papae solius, intensive autem est aequalis», 
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Wanneer na het zien en begrijpen van de hale de hypothese 
van geloof wordt aanvaard, dan krijgt men tevens een ‘geloofszeker- 
heid, die nu rechtstreeks steunt op het erkende absolute gezag van 
God. Opdat een mirakel als bovennatuurlijk feit erkend zou worden, 
is het getuigenis van de Kerk vereist. Maar eer de Kerk over een 
mirakel beslist heeft, biedt het mirakel zelf voldoende zekerheid, opdat 
zijn bovennatuurlijkheid credibilis zou zijn. Geloof stelt de rede 
voorop, als bron van geloofwaardigheidskennis. En geloof vervol 
ledigt de rede, maar ditmaal uit een. hoger plan, steunend op 
principes die bovenverstandelijk zijn (1). 

Hieruit blijkt nog eens het grondig verschil dat bestaat tussen 
protestantisme en katholicisme, wat de aard en de waarde van de 
geloofskennis betreft. De protestanten gaan van hun geloof naar de bron- 
nen, in casu de Bijbel alleen; de katholieken gaan van de bronnen van 
de openbaring naar de inhoud van hun geloof. De protestanten gaan van 
de Bijbel naar de tradities ; de katholieken gaan langs de tradities om naar 
de Bijbel De protestanten gaan van hun. evangelie uit naar een 
theologie van de Kerk; de katholieken gaan langs de Kerk om naar 
hun geloof in het evangelie. De protestanten maken de inwendige 
inspiratie tot bron en maatstaf van geloofszekerheid ; de katholieken 
verklaren hun innerlijke vastheid afhankelijk van het uiterlijk getui- 
genis van het door de H. Geest geleide leergezag. Volgens de protes- 
tanten is het geloof een pure gave van God; de katholieken beweren 
dat God onze medehulp wil voor wat de redelijke voorbereiding betreft (2). 


(1) De Conciliis, 4, 2, vol. 2, bl, 108: « Respondeo simpliciter Ecclesiam esse 
priorem et notiorem quam sit Scriptura, cum. ipsa eam aliis tradit et explicat, tamen ali- 
quando ex hypothesi scripturam esse notiorem, quando videlicet scriptura est recep- 
ta. et sic unum probatur ex alio». Jbid., bl. 109 : « Habet enim plurimas notas, 
sive testimonia etsigna, quae. non quidem faciunt evidenter verum ipsam esse veram 
‚Dei Ecclesiam, sed tamen efficiunt id evidenter credibile». De Notis; 4, 14, vol. 2, 
bl. 186: « Ex miraculis demonstratur Ecclesia, non quoad evidentiam, vel certitudi- 
nem rei, sed quoad evidentiam et certitudinem credibilitatis. Cuius rei ratio est, 
quia ante approbationem Ecclesiae, non est evidens aut certum certitudine fidei de 
ullo miraculo, quod sid verum miraculum ; tamen est tale út evidenter faciat rem 
credibilem». — Het geheel der vijftien notae kent Bellarminus de bewijskracht van 
een mirakel toe; sommige kenmerken zijn op zichzelf miraculeus, zie b,v. de duratio. 
diuturna (bl. 118), de successio episcoporum (bl. 116), de unitas membrorum (bl. 123), 
de efficacia doctrinae (bl. 129) enz. —'Sint Bellarminus gaat dus. in principe even 
empirisch te werk als Stapleton, die begon met zijn tractaat De Notis te plaatsen 
vóór De Verbo Dei; vgl. P. Porman, L'Élément historique, bl. 514. — Over de 
uitzonderlijke plaats, die aan Bellarminus, dank zij zijn beroep op de mirakelen, 
toekomt in de pe van de via notarum, zie G. Trms, Les Notes de l'Eglise, 
‚ Gemblours, 1987, bl, 

(2) De Gratia. fi 5 vol. 4, bl. 435 en v‚: « At catholici habent fidem omnino- 
certam et infallibilem, quoniam credunt id, quod credunt, quia, Deus id revelavits 
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Besluit. 


Sint Bellarminus heeft, geheel in de geest van de XVIe eeuw, de 
term «traditie» willen voorbehouden voor dit deel van de openbaring, 
dat niet in de Bijbel staat. Hij stelde zich: tot taak het bestaan en 
het gezag van zulke tradities tegen de aanvallen van de protestanten 


“te verdedigen. In het verloop van zijn Controversen. verzaakt hij 


veelal zelf aan deze beperking. Het begrip traditie wordt verruimd en 


„omvat blijkbaar alle gegevens uit de openbaring, die langs andere 


wegen dan de H. Schrift tot de gelovigen zijn gekomen (1). 

Alle tradities, in de ruimere of engere betekenis van dit woord, 
waarvan Bellarminus de verdediging op zich nam, zijn van apostoli- 
sche herkomst. De apostelen immers deelden al hetgeen Christus hun 
had geleerd of de H. Geest hun had geopenbaard vgor het éérst aan 
de Kerk mede op Sinxen, de stichtingsdag van de Kerk. Vóór Sinxen 
waren de apostelen, precies zoals de overige volgelingen van Christus, 
private toehoorders en gelovigen geweest. Nu werden zij bekrachtigd 
tot officiële en publieke verkondigers van Gods Woord. Men moet dus 


‘in de apostolische Kerk onderscheid maken tussen de gewone gelo- 


vigen, die Gods Woord vernamen en bewaarden, en het leerambt dat 
de leiding hield. Dit leerambt vervulde een dubbele taak. Het kon 
vooreerst de openbaring, die Christus zelf gegeven had, objectief door 
nieuwe revelaties aanvullen, daarnaast moest het de oude samen- 
met de nieuwe punten voorhouden met gezag. Dit gezagvol voorhouden 
geschiedde terug op tweevoudige manier. De eerste was het dagelijkse 
prediken van de leer en het waakzaam weren van elke dwaling. De 
tweede betrof de uitzonderlijke definitief-beslissende tussenkomsten, om 
in plaats van twijfel en twist onfeilbare decreten te treffen. 

Al hetgeen door de apostelen aan de Kerk werd voorgehouden 
was Gods Woord, ook al-ging het niet altijd over een essentieel ge- 
loofspunt of een onmisbaar sacrament. Ook de instellingen en gewoon- 
ten van kleiner en voorbijgaand belang. zijn eveneens geopenbaard. 
__De H. Schrift is bij deze apostolische activiteit wel zeer nuttig, 


Deum autem revelasse credunt, quoniam Eccelesiam, ita dicentem vel declarantem 
audiunt, quam errare non posse non temere credunt, cum testimonia eius ex 
plurimis signis et prodigiis, aliisque multis argumentis, quae in libro de notis 
Ecclesiae numerata et explicata sunt, credibilia facta sunt nimis ». 

(1) De Verbo Dei, 4, 2, vol. 1, bl. 115 : « Nomen traditionis generale est, et 
significat omnem doctrinam sive scriptam, sive non scriptam, quae ab uno com- 
municatur alteri,… Tametsi vero traditionis nomen generale sit, tamen hoc ipsum 
nomen accomodatum est a theologis ad significandum tantum doctrinam non scriptam, 
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doch niet noodzakelijk en zeker niet op zichzelf voldoende geweest. 
De mondelinge prediking ging de Schriftuur vooraf en nam het ge- 
schrevene weer op. Schrift en traditie berustten beide in de handen 
van de levende Kerk, aan wie zij de kracht ontleenden principium 
credendi te zijn. 

Wanneer men de na-apostolische tijd vergelijkt met de stichtings- 
periode van de Kerk, zijn er punten van overeenkomst naast punten 
van grondig verschil waar te nemen. De macht der apostelen om de 
openbaring voor te houden, met gewoon of met solemneel gezag, 
ging op hun opvolgers, de paus en de bisschoppen, over. De macht 
echter om het depositum fidei met nieuwe revelaties aan te vullen, 
of in geïnspireerde schriften vast te leggen is niet overgegaan. De al- 
gemeenheid der gelovigen blijft de onfeilbare bewaarster van de reve- 
latie in die zin dat, hetgene zij als komend van God vereert, nood- 
zakelijk op God terug gaat. Deze onfeilbaarheid der universele Kerk, 
blijft, zoals zij vroeger was, van persoonlijke aard. Het geloofsdepositum, 
dat die Kerk de facto bewaart, brengt zij ook tot ons; maar defini- 
tief gezag bezit zij slechts in zover zij de resonantie is van het judi- 
cieel optreden van de paus ex cathedra. 

De algemene Kerk, de bisschoppen in de dagelijkse uitoefening 
van hun leerambt en de paus in zijn plechtige uitspraken zijn allen, 
voor wat geloof en zeden betreft, steeds aan de openbaring als aan 
de regula fidei gebonden. Niet aan de H. Schrift alleen, maar tevens 
aan de traditie. H. Schrift en traditie zijn beide apostolisch van oor- 
sprong, én tevens actueel van waarde, omdat de Kerk van de apos- 
telen ongewijzigd de Kerk van deze dagen is, en omdat die Kerk, 
nu zoals vroeger, dezelfde rol te vervullen heeft als fundament van 
onze geloofskennis en van onze geloofszekerheid. Het getuigenis van 
de levende Kerk is op onze dagen nog even essentieel vereist als toen 
zij door de apostelen geleid werd ; haar getuigenis is nog altijd even 
doelmatig om ons bovennatuurlijke geloofsadhaesie mogelijk te maken. 
Deze toereikendheid blijkt guoad nos voldoende, dank zij de miracula. 

Bellarminus heeft ons aangaande de verhouding tussen traditie en 
openbaring enerzijds, tussen traditie en kerkelijk leerambt anderzijds 
enkele gedachten gegeven, die bij het moderne zoeken naar een 
verantwoord traditiebegrip van nut kunnen zijn (1). J. DELMOTTE 


(1) Vgl. b.v. met de H.J. H_ M, Fortmann, Kritische Bemerkingen bij enkele 
Omschrijvingen van de Traditie in de nieuwere katholieke Theologie, in Werkge- 
nootschap van katholieke Theologen in Nederland, Voordrachten en Discussies, 
Roermond en Maaseik, 1948, bl. 168 en vv, — Zie ook J, Coppens, Notata de Tradi- 
tione, bl. 7, 
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WETEN EN GELOVEN 


Het Concilie van het Vaticaan omschreef in het derde hoofdstuk 
van de Constitutie « Dei Filius» het geloof als een bovennatuurlijke 
«deugd, waarbij” wij onder Gods inwerking en met zijn hulp voor 
waar geloven hetgeen door Hem werd geopenbaard, niet omwille van 
een verstandelijk inzicht in de waarheid, maar omwille van het gezag 
van de openbarende God (1). Tegen de toenmalige dwalingen 
van rationalisten en semi-rationalisten die christelijk geloof en weten- 
schap op één lijn stelden (2), wordt dusdanig, uit hoofde van hun 
verschillend formeel voorwerp onderscheid gemaakt tussen geloof en 
wetenschap. Wetenschap enerzijds steunt op een evidentie van het 
voorwerp zelf, hoe men dit inzicht ook bekome, hetzij langs expe- 
rimentele weg, hetzij langs philosophische bewijsvòering. Geloven 
anderzijds steunt in laatste instantie op het motief van het gezag, dat 
mijn instemming met het geopenbaarde wel motiveert, maar de 
waarheid van het gezegde niet innerlijk evident naar voor brengt. 
Omwille van dit fundamenteel verschillend motief, kan het geloof 
onmogelijk tot wetenschap teruggebracht worden. Het Concilie van 
het Vaticaan veroordeelt trouwens uitdrukkelijk diegene die het god- 
delijk geloof van de natuurlijke kennis van God en het morele niet 
onderscheiden (3). 

Het grondonderscheid tussen geloven en weten willen wij in deze 
bijdrage nader toelichten. Het gaat er in de eerste plaats niet om 
een theologische verklaring van het standpunt van het Vaticaans Con- 
cilie. Wij bedoelen alleen, aan de hand van het onderscheid tussen 
weten en geloven in zijn algemene zin, een juiste concrete probleem- 
stelling van het christelijk geloven naar voor te brengen. Dit heeft 
zijn belang. In de crisissen van het hedendaagse geloofsleven. wordt 
immers te weinig het onderscheid tussen geloven en weten erkend. 
Niet zelden gebeurt het dat men de strict wetenschappelijke methode 


(1) Denz. 1789. 

(2) Cfr R. Ausert, Le problême de l'acte de foi. Données traditionnelles et 
controverses récentes, Leuven, 1945, bl. 103 en vlg. 

(3) Denz. 1811. Deze veroordeling treft concreet 1) de rationalisten die de open- 
baring loochenen en de fides religiosa aanwenden als term voor de philosophische 
kennis van God en godsdienst; 2) de katholieken die wel openbaring en geloof 
aanvaarden omwille van Gods gezag, maar de essentie van het geloof niet leggen in 
het feit dat de aanvaarding van de openbaring geschiedt omwille van het gezag van 
de revelerende God; zoals Hermes, Günther. Cfr AuperT, op. cit, bl, 162, 


die men — overigens terecht — in positieve en philosophische weten- 
schappen toepast, onbewust naar het domein van het godsdienstige 
overplant, en daar dezelfde maatstaven van logische of positieve 
zekerheid gaat eisen om de waarheid van het geopenbaarde te kunnen 
aanvaarden. Dergelijke methode erkent in de. grond maar één manier 


om de waarheid te benaderen: de strict logische weg van het intrin- 
sieke bewijs of de positieve vaststelling. Ze herleidt dan ook practisch 
geloof tot wetenschap. Het complex van het menselijk leven is echter 
meer dan verstand; het openbaart ook andere kennisvormen, die 
ontstaan uit allerlei persoonsverhoudingen. Psychologisch gezien is ook 
het geloof, het menselijke zowel als het bovennatuurlijke, in deze 3 


laatste kennisorde in te schakelen. 

In de volgende bladzijden onderzoeken we dan eerst de menselijke 
houding en verhouding in weten en wetenschap, vervolgens de gang 
en de aard van het geloven in algemeen menselijke zin, om in dit 
licht de juiste probleemstelling van het christelijk geloven te kunnen 
omschrijven. EE 


Weten en wetenschappelijke kennis 


Wat is wetenschap ? In de huidige geestesrichtingen is dit begrip _ 
niet altijd duidelijk omschreven. Velen zullen heden ten dage de term 
wetenschap willen beperken tot een onderzoek naar gegevens en 
conclusies volgens de strict positief wetenschappelijke methodes, die 


ST NER 


alleen krachtens een onbetwistbare positieve ondervinding tot een 
strenge zekerheid kunnen voeren. Tegenover deze positieve zekerheid 
komen dan de rationele kennissen van de wijsbegeerte en de religieuze 
kennissen zeer op het achterplan en schijnen’ eerder tot het domein 
van de verbeelding teruggebracht (1). Deze practische opvatting van de 
wetenschap sluit echter een zeker agnosticisme in voor onze rede ; ze 
laat de kracht van de redenerende rede als middel om de waarheid 
te achterhalen op zij. Daarom nemen wij hier de term wetenschap in 
zijn meer klassieke zin als gelijk welk onderzoek en inzicht in de 
waarheid, geleid volgens de eisen van het menselijk verstand en 
gefundeerd, hetzij in de positieve ervaring, hetzij in geestelijk inzicht 
van de redenerende rede (2). 

Weten en wetenschap is dus een kennen door ons eigenzelf uit 
hoofde van ons persoonlijk penetratievermogen in de dingen. Aldus 


PON EV. ve 


(1) J. Lrerereo, Le problème de la foi dans les milieux intellectuels du XX° 
siècle, Doornik-Parijs, 1949, bl. 9 en vlg. 

(2) A. Decour, L'acte de foi. Ses éléments logigues, ses élöments psychologigues, 
Parijs, 1946, bl. 115; J. Lecnner, Wekrhafte Glaubigkeit, Würzburg, 1948, bl. 16 
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bezit ik een stel waarheden die de vrucht zijn van mijn eigen bedrij- 
_ vigheid. Ik ken bv. dergelijke instelling omdat ik er jaren lang heb 
gewerkt ; ik ken dergelijk somatisch of psychisch verschijnsel omdat 
ik het ondervonden heb; ik ken dergelijke historische gebeurtenis 
omdat ik er tegenwoordig was. Ik mag zeggen dat ik er iets van 
weet. Om derhalve te spreken van weten, zal als hoofdzaak vereist 
zijn datde persoon die weet, een persoonlijk inzicht hebbe in de waar- 
heid van het voorgestelde object, inzicht dat hij bekomt door de 
natuurlijke krachten van het verstand, hetzij door de ervaring, hetzij 
door een geestelijk inzicht (propter intrinsecam rerum veritatem natu- 
_rali rationis lumine perspectam). Dit persoonlijk inzicht of evidentie is 
niets anders dan de objectieve waarheid van het bevestigde, waarbij 
het verband tussen onderwerp en gezegde duidelijk blijkt in de be- 
grippen en klaarstaat vóór de menselijke geest. Het is onmogelijk zijn 
instemming te weigeren. In laatste instantie steun ik hier op het 
getuigenis van mijn eigen geest. De kennis die ik aldus verworven heb 
is rechtstreeks ontstaan door een inzicht in de waarheid. 

Deze evidentie kan verder nog in middellijke en onmiddellijke 
evidentie onderscheiden worden. Onmiddellijk inzicht is aanwezig in 
gevallen van zogenaamde intellectuele intuïtie bv. bij een axioma van 
mathesis of bij de eerste beginselen van de rede, zoals het «principium 

„contradicttonis ». Door een eenvoudige act van het verstand, zonder 
enige voorafgaande redenering wordt de noodzakelijke waarheid van 
dit beginsel rechtstreeks gevat. Tot die onmiddellijke evidentie behoren 
nog de voor de hand liggende innerlijke en uiterlijke ervaringen. Ons 
psychologisch bewustzijn maakt onze geest bewust van de menselijke 
handelingen die wij stellen en van de subjectieve veranderingen die 
in ons persoonlijk omgaan; onze uiterlijke ervaring schenkt,ons bij 
middel van onze zintuigen «de kennis van de wereld der lichamen 
met hun structuur en hun accidenten, en leidt uit observatie en 
proefneming veelvoudige kennissen af op het gebied der natuurweten- 
schappen, der physica en der techniek. In het tweede type wordt het 
inzicht in de waarheid slechts middellijk bekomen. In dit domein 
gaat het menselijk verstand — nu beter rede genoemd — geeste- 
lijkerwijze standpunt nemen tegenover de inhoud van de ervaring. 
Het gaat vooruit door bewijsvoering, van oorzaak tot gevolg (deduc- 
tieve kennis) ofwel van gevolg tot oorzaak (inductieve kennis). Van 
reeds verworven kennissen gaat het tot nieuwe ontdekkingen, soms 
met behulp van lange redeneringen. De orde in de wereld, bestaande 
uit een systeem van oorzaken en gevolgen, door velerlei betrekkingen 
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verbonden, rechtvaardigt deze processus. Dit veelvoudig inzicht in de 
zaken is voor de mens grondslag van een rijk bezit van zelfverworven 
kennissen. Van de zo verworven kennis, zegt de mens: Ik wist het 
niet, nu weet ik. 

Deze evidentie van de waarheid is inzake wetenschap het enig 
motief van mijn wetensinstemming. Alleen omwille van het inzicht 
in de waarheid aanvaardt men, maar dan ook noodzakelijkerwijze, 
het voorgestelde object. Wie weet, affirmeert omdat en in zover hij 
inzicht heeft in de grondslag van zijn bewering. Ik zie in dat het zo 
is en noodzakelijkerwijze aanvaard ik. Kan ik dat niet strict vast- 
stellen of bewijzen, dan heb ik strict genomen geen wetenschappelijke 
instemming ‘meer. Aldus gezien is deze kennis die steuat op inzicht, 
een streng logisch zekere kennis. Zij wil een positieve of logische 
zekerheid, gesteund op een onbetwistbare ondervinding of op een 
doorslaande bewijsvoering. Ze is juist een logisch-zekere kennis omdat 
ze verifieerbaar is. Om deze reden ook zal het weten en de weten- 
schap alleen of hoofdzakelijk het domein van het verifieerbare omvat- 
ten. Daarbij komt heden ten dage niet zelden, ook onbewust, de 
mentaliteit voor, dat het niet strict-verifieerbare niet onder ogen dient 
genomen te worden. Dit wordt eveneens toegepast op de godsdienst, 
gezien de argumenten voor of tegen de godsdienst tot het domein van 
het niet-verifieerbare behoren. Over dergelijke en andere punten moet 
men zwijgen en wachten tot de wetenschappelijke kennis zich tot 
daar zal uitstrekken. Zo komt men ertoe, voor. het godsdienstig pro- 
bleem een wetenschappelijke verklaring te zoeken of bij gebreke er aan, 
godsdienst tot een schone traditie te herleiden (r). 

De voorgaande beschouwingen tonen reeds duidelijk genoeg de 
aard van de wetensinstemming en van de wetenschappelijke houding. 
Als ik zeg: « Ik weet of ik ken omdat ik inzie», dan heb ik een 
instemming die alleen het verstand raakt en strict logisch van aard 
is. Dit weten sluit per se geen morele houding in. Het doel van de 
wetende kan wel moreel goed zijn, maar zijn instemming zelf is 
moreel neutraal. Weten is immers ten opzichte van het verstand, een 
reden hebben waarom men weet, overtuigende argumenten kunnen 


voorleggen, waarbij het verstand gedwongen wordt tot het aanvaarden 


van het voorgestelde object. Daaruit volgt dat men in de wetenschap 
in de eerste plaats niet staat tegenover een persoon, maar tegenover 
iets, een object als iets, niet als iemand. Ik kan wel zeggen dat ik een 


(1) J. Leerere, op. cit, bl. 9-11, 
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persoon bemin of haat; ik kan niet zeggen dat ik een persoon «weet»: 
wel dat ik iets weet van die persoon. Men spreekt dus van weten als 
een subject tegenover een object staat, niet als persoon tegenover een 
persoon. Deze verhouding van weten is dus iets gans anders dan de 
verhouding die ligt in beminnen, eerbiedigen, verachten, haten en ook 
geloven. Dit zijn persoonsverhoudingen. 

Dat in het weten en in de wetenschap geen persoonsverhouding 
aanwezig is, is eveneens duidelijk in hetgeen men « wetenschappelijk 
geloof » noemt. Hieronder verstaat men een kennis door getuigenis, 
dat men aanvaardt, niet omwille van de getuige, maar omwille van 
de waarschijnlijkheid van het getuigenis. Een voorbeeld kan dit 
duidelijk maken. Een rechter stelt een onderzoek in naar de schuldige 
van een misdaad ; hij ondervraagt verschillende getuigen volgens een 
welbepaald plan. Na het onderzoek, dank zij zijn methode van onder- 
vragen, bekomt hij een zekerheid dat de betichte werkelijk de dader 
is. Is dit een scientia in de boven vermelden zin? Neen, hij vormt 
zijn oordeel doorheen getuigen; hij heeft geen evidentie van de zaak 
(daarom « geloof » genoemd) ; maar strict genomen gelooft hij ook de 
getuigen niet; hij scheidt het getuigenis van de getuigen : hij aan- 
vaardt immers hun getuigenis niet omwille van hun autoriteit. [nte- 
gendeel, hij onderzoekt critisch de getuigenissen als objecten, en dit 
critisch onderzoek is de grondslag van zijn zekerheid (daarom «weten- 
schappelijk » genoemd). 

De grondtrek van weten en wetenschap is een zich toeëigenen 


van waarheid op grond van een voorafgaand inzicht in het object 


zelf. Deze grondtrek bepaalt ook de andere eigenschappen, de streng- 
positieve of logische zekerheid, en de moreel neutrale inslag van de 
wetensinstemming, die geen persoonsrelatie insluit, maar een ding- 
opvatting weergeeft en uitbouwt. 


Geloven 


In het geheel van onze levensbeschouwing is er een aanmerkelijk 
deel kennissen voorhanden, die niet uit het eigen penetratievermogen 
ontstaan. Het is hun schijnbare zwakte in zichzelf niet evident te 
staan voor onze geest, hetzij omdat onze krachten zover niet reiken, 
hetzij omdat deze kennissen, ofschoon ze in ons bereik vallen, toch 
niet de vrucht van onze persoonlijke inspanning zijn. 

Naast eigen weten en inzicht is er dus nog een andere bron om 
objectieve waarheid te achterhalen : het getuigenis van anderen. Een 
geestelijk wezen, van ons onderscheiden, kan bemiddelaar zijn van 


MITT Oden ei 
waarheid die hijzelf bezit. Degene die deze waarheid hoort en’ zich 
toeeigent op zijn gezag,. kan niet zeggen : « dat weet ik », maar 


«dat geloof ik» Op dergelijke manier houd ik voor onbetwijfelbaar 


een zeer groot aantal feiten en kennissen, die mij door vertrouwens- 
waardige personen werden bevestigd. Deze methode bewijst ons 


onschatbare diensten, niet alleen in het wetenschappelijk onderricht, 


maar ook’ in ons dagelijks leven. Imdien een inzicht, eigen aan 
metaphysische en mathematische waarheden altijd zou vereist zijn om 
een vaste inspanning. van het verstand te rechtvaardigen, i. a. w. 


indien het getuigenis geen rechtmatige bron van zekerheid zou zijn, 


dan zouden alle historische, geographische en natuur-kennissen moeten 
worden opgevouwd, want deze zijn in grote mate door getuigen aan- 


« gebracht en aanvaard omwille van de bevoegdheid en rechtschapenheid 


van onze evenmens. Nog meer, het leven. zou werkelijk onmogelijk 


“zijn, indien wij alleen voor waar hielden hetgeen wij zelf ontdekt of 


bewezen hadden (1). 

_ Daarmee is ook gezegd dat het geloof als kennis door getuigenis 
een algemeen menselijk verschijnsel is. Geloven, zegt S. Thomas, is 
aan iets mijn instemming geven omwille van het gezag van anderen 


(De. Veritate, q. XIV, a. 9). Hierbij ligt ingesloten dat wij het 


nieuwe waarheidsgoed niet in dezelfde zin bezitten als de andere die 
de waarheid door zichzelf bezit of verwierf. Reeds van uit het oog- 
punt van ervaring en vastankering in de menselijke ziel, is er een 
groot verschil of een bepaalde kennis door eigen doorleefde strijd om 
de waarheid ‘ontstond, of dat zij met geloof van een andere werd 
overgenomen. Afgezien hiervan ligt het hoofdonderscheid tussen weten- 
schap of eigen weten enerzijds en gelovig erkennen anderzijds hierin, 
dat de instemming met de waarheid in beide gevallen op verschillende 
beweegredenen steunt. Met wat door eigen ervaring en geestelijke arbeid 
ons eigendom werd, stemmen wij in omwille van «het inzicht in de 
zaak zelf, wijl immer herhaald doordenken of positieve ondervinding 
ons deze gegevenheid begrijpelijk maakt en de zaak als evident in 
zich laat voorkomen. Dit inzicht juist ontbreekt bij het geloof. Wij 


(1) A. Drcour, op. cit, bl. 120: «Autrement, il faudrait détruire toutes les 
bibliothèques, brûler tous les livres, rompre même toutes relations, s’enfermer dans 


un désert et vivre en sauvages. La foil mais elle domine toutes les relations de la - 


vie; elle règne dans les écoles, les universités et les laboratoires. Enormité de 


Yapport collectif dans nos geuvres les plus personnelles. Si nous ne devions jamais 


admettre comme vrai, que ce que nous avons découverts par nous-mêmes, ce que 
nous nous sommes démontrés par des procédés scientifiques, notre bagage intellec- 
tuel serait plus que modeste… 
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hebben geen, althans geen oorspronkelijk inzicht in hetgeen ons 


„medegedeeld wordt. Wij kunnen ons niet op eigen ervaring of eigen 


vorsing beroepen. lemand anders die ons de geloofsinhoud bezorgde 


‚kan dat wel. Wanneer wij dus iets in geloof van een ander aannemen, 


dan is het omdat wij, misschien onbewust, overtuigd zijn dat degene 


“die ons de waarheid voorstelt een werkelijk wetend en oprecht mens 


is, Ontbrak ons die overtuiging, dan ware ons geloof zinloos en 
onwaardig van een denkend wezen. We verlaten ons dus met recht 
op het geestelijk gewicht van de getuige, op zijn bevoegdheid van 
weten en zijn eerlijkheid als getuige. Daarom aanvaarden wij hetgeen 
hij zegt. Zijn solied en rechtgeaard getuigenis maakt de waarheid 
wel niet in zichzelf evident, maar toch klaarblijkelijk geloofwaardig. 

Hoofdzaak bij deze instemming schijnt dus dat wij, bewust of 
onbewust, een overtuiging hebben over de bevoegdheid en eerlijkheid 
van de getuige om diensvolgens te aanvaarden wat hij zegt. Dit moet 
echter goed begrepen, Het is niet zo op te vatten dat ons geloof zou 


steunen op een wetenschappelijk inzicht in de bevoegdheid en eerlijk- 


heid van de getuige. Dan is het geloof nog wetenschap. Het gezag 
van de getuige beweegt ons eerder vitaal in een habituele persoons- 


‘relatie van vertrouwen tussen getuige en luisteraar. Degene die mij 


iets mededeelt, komt mij als persoon tegemoet ; hij treedt vrijwillig 
met mij in communicatie en behandelt mij niet als een object van 
nieuwsgierigheid. Nu ik hem aanhoor, moet mijn act corresponderen 
aan de zijne; zijn welwillendheid eist de mijne. Ik beantwoord daar- 
‘aan door hem te behandelen als geloofwaardig man, door hem te 
geloven. Dit geloof eert de getuige, omdat het vertrouwen in hem 
‘nsluit. Dit vertrouwen is groter naarmate spontaner geloofd wordt 
en belangrijker zaken geloofd worden, vooral wanneer ze buiten mijn 
eigen gezichtsveld liggen. Wanneer ik dus iets geloof propter aucto- 
ritatem alloquentis, dan geloof ik niet in zover ik weet dat hij 
sciens et verax is. Dan zou ik enkel mezelf, mijn eigen wetenschap 
en inzicht aanvaarden, en geloof ik niet omwille van zijn gezag. 
Nochtans geloven is aanvaarden op gezag van de getuige. Hoe dan? 


„De oplossing ligt in de vermelde persoonsverhouding van vertrouwen. 


‚Daarin beweegt het gezag me niet op een logische wijze, als motief 
van een verdere act (guia sensu logico), d.i. in zover die autoriteit 


‚door mij op voorhand gekend en reflexief waargenomen wordt. In 


die vertrouwensrelatie die een zijnsrelatie is van affectieve en cognitieve 
karakteraard, beweegt het gezag mij rechtstreeks en vitaal tot de 
geloofsdaad. Als ik een mededeling van een ander mens aanvaard, 
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dan is het omdat er tussen mij en hem een zijnsrelatie van vertroù- 
wen aanwezig is, waarin zijn bevoegdheid en oprechtheid habitueel 
in mij is opgenomen, om bij iedere nieuwe mededeling mij tot 
geloofsinstemming te bewegen. 

Hoe ontstaat dit vertrouwen in een ander? Uit een geheel van 
convergerende tekenen van zeer verschillende aard die onder de gemeen- 
schappelijke. naam van « vitale ervaring» kunnen gevat worden (1). 
Daaronder verstaan wij de zekerheid die ontstaat, niet als gevolg van 
een abstracte redenering of positieve vaststelling, maar als gevolg van 
een aantal elementen die in verband staan met het concrete leven 
van die persoon en die een vitale overtuiging verwekken die dikwijls 
niet reflexief bewust is. De ontologische grondslag die deze verhouding 
mogelijk en ‘ook verplichtend maakt, is de sociale natuur van de 
mens : zijn esse ad invicem. Omdat de mensen op geestelijk plan 
habitueel ingesteld zijn op communicatie, op een connatureel vertrou- 
wen en krediet geven aan elkaar, is het hun mogelijk doorheen 
zekere tekenen van vitale aard de persoonlijkheid van hun evenmens 
te aanvaarden en op zijn gezag voort te gaan. Bovendien is het 
niet aan hun willekeur overgelaten dit vertrouwen te weigeren. Ze 
hebben het recht niet dit a priori aan iemand te ontzeggen. 

In de aldus ontstane persoonsrelatie van vertrouwen is het 
gezag van de getuige vitaal en habirueel in mij de ziel van mijn 
instemming met hetgeen de getuige zegt. Zo beleeft een kind habi- 
tueel het gezag van zijn vader. Dit is niet het product van een 
bewuste activiteit. De natuur gaat vooraf. Het is zelfs plicht voor het 
kind. Bij een mededeling van vader aan het kind wordt die habituele 
verhouding geactualiseerd. Het kind gelooft spontaan wat vader zegt, 
zonder eigen wetenschap omtrent het gezag van de aanspreker als 
logisch fundament te gebruiken. Zo is het in ieder geloof. Het is de 
actualisatie van een bestaande persoonsverhouding van vertrouwen. In 
de concrete mededeling en instemming komt een bestaande verhouding 
in actuele werking. Vroeger was ze meer latent. De eigen wetenschap 
over het gezag van de getuige dient niet als fundament van het 
geloof. Het gezag is er rechtstreeks de reden van. Zo de getuige 
ongediscuteerd gezag bezit, dan aanvaardt de gelovige ook zonder het 
minste onderzoek. 

Deze opvatting laat volledig recht wedervaren aan het onderscheid 
tussen geloof en wetenschap. Weten is toeëigening van waarheid op 


(1) Js LeererQ, op cit, bl, 20, 
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grond van een voorafgaand inzicht in het object. Geloof is toeëigening 
van waarheid, niet op grond van inzicht in de zaak, maar op grond 
van het gezag van de getuige dat mij op een vitale persoonlijke wijze 
beweegt. In deze opvatting is ook de diepere reden voorhanden 
waarom de wil bij het geloof, zoniet de doorslaggevende, dan toch 
een zeer gewichtige rol speelt. Een persoonsrelatie is niet louter 
verstandswerk, zij onderstelt het in beweging treden van de ganse 
persoon, inzonderheid naast het verstand, van wil en gemoed. Dit 
verklaart eveneens waarom het geloof geen neutrale kennis is, maar 
steeds een morele inslag en morele waarde heeft. Tegenover een per- 


soon, die ons aanspreekt en ons iets mededeelt van zijn bezit, kunnen 
wij tenslotte niet onverschillig zijn. 


Het probleem van het christelijk geloven 


Aan de hand van de voorafgaande ontleding van weten en gelo- 
ven kunnen wij in enkele trekken het kernprobleem van het christelijk 
geloof omschrijven. In het christelijk geloof aanvaarden wij gans de 
inhoud van de Openbaring op het gezag van de revelerende God 
wiens kennis en waarachtigheid alles te boven gaat. Het is dus een 
instemmen met de waarheid op gezag van de getuige, in casu: 
Christus. Inzicht in hetgeen Christus kwam getuigen hebbeú wij 
niet; wij aanvaarden alleen op zijn gezag. Als Hij immers God is, 
dan bezit Hij stellig de waarheid en zal ze ons ook getrouw mede- 
delen. 

Het christelijk geloof in de openbaringsinhoud schijnt dan ook te 
onderstellen, bewust of onbewust, een overtuiging aangaande het godde- 
lijk gezag van de Revelator, Christus. Deze overtuiging is echter weerom 
niet zo op te vatten alsof het christelijk geloof zou steunen op een 
wetenschappelijk inzicht in de goddelijkheid van het openbaringsfeit. 
Dan blijft mijn geloof louter natuurlijk en is niet meer dan een 
conclusio scientifica. Neen, het gezag van Christus dient mij vitaal 
en rechtstreeks te bewegen in een persoonsrelatie van cognitieve en 
affectieve aard, die als een « zijn » als een toestand tussen gelovige 
en Christus ontstaat. Deze verhouding sluit in een contact van mens 
tot mens-God, van gelovige tot Verlosser, en kan niet herleid worden 
tot een loutere wetensinstemming. Mijn geloofsact in de Openbaring 
steunt dientengevolge, psychologisch gezien, op een toestand van ver- 
trouwen in de levende Christus, waarin het goddelijk gezag van 
Christus mij rechtstreeks tot geloofsinstemming beweegt. Dusdanig 
gezien ligt de kern van het christelijk geloof in de aanvaarding van 
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Christus’ persoon en zijn goddelijk gezag. De eerste en fundamentele 
vraag van het Christendom is dan ook : Wie is Jezus Christus? Hoe 
kom ik er toe aan die schijnbaar menselijke en toch mysterieuze 
persoon vertrouwen te schenken om mij door zijn goddelijk gezag 
te laten leiden ? 

De psychologie van het christelijk geloven schijnt hier uiterlijk 
dezelfde aspecten te vertonen als ieder fenomeen van vertrouwen, 
onder de mensen. Het christelijk geloven verschilt essentieel van de 


„geesteshouding die men aanneemt bij de wetenschappelijke verifiering, 


het positieve laboratoriumwerk en de wetenschappelijke bewijsvoering. 
Het onderstelt ook, zoals het menselijk geloof, een persoonsverhouding 
van vertrouwen tegenover Christus, waarin Gods gezag mij vitaal tot 
aanvaarding van de openbaringsinhoud beweegt. Psychologisch gezien 
ontstaat die persoonsverhouding van vertrouwen in Christus ook door 
allerlei elementen van vitale aard, die in verband staan met de 
persoon en het leven van Christus. Deze factoren werken eveneens 
convergerend een ervaring uit in de mens, bestaande in een vitale 
overtuiging en zekerheid waarin Christus’ gezag als God rechtstreeks 
tot geloofsinstemming beweegt. 

Deze uiterlijke gelijkenis tussen menselijk en christelijk geloof 
mag echter het diepere onderscheid tussen beide niet doen vergeten. ledere 
vertrouwensrelatie ontleent immers eigen kenmerken aan het object 
van het vertrouwen. Het vertrouwen in een politiek leider is van een 
andere aard dan het vertrouwen in een vriend of leermeester ; zo ook 
ontleent het christelijk geloof een speciaal karakter aan de persoon- 
lijkheid van Christus en aan de rol van Christus in het Christendom. 
Christus is een goddelijk persoon ; Hij is een persona unica, die zich 
voorstelt, niet in rechtstreekse tastbare werkelijkheid, maar onder de 
menselijke vormen van zijn aardse verschijning of van zijn mysterieus 
voortleven in de Kerk. Bovendien is Hij de Meester in een dubbele 
zin : in zover Hij een leer onderwijst en in zover Hij dient als 


voorbeeld. Hij is Verlosser niet enkel omdat Hij zijn heilsmiddelen ter 


onzer beschikking stelt, maar ook in zover het heil zich verwezenlijkt 
door een speciale, intieme en persoonlijke greep van zijn persoon op 
ons, een ening met ons. De leerling beperkt zich niet tot het volgen 
van zijn leer en voorbeeld, hij geeft zich over aan de werking van 
Christus. Het christelijk geloof onderscheidt zich dan ook van gelijk 
welk menselijk vertrouwensfenomeen door hetgeen de leerling ziet in 
de Meester, De persoonsrelatie tot Christus is daarom sui generis et 
unica. 
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Het ontstaan er van kan derhalve ook niet louter natuurlijk ver- 
klaard worden door de sociale natuur van de mens, krachtens dewelke 


en Ae ded: 


hij in staat is om wille van allerlei vitale factoren vertrouwen te 
schenken aan een ander mens. Het gaat immers om vertrouwen in 
een God-mens. Er is wel in de natuurlijke orde een zekere grondslag 
aanwezig : de natuurlijke Godsverbondenheid van de mens, zijn esse 
ad Deum. Daardoor « leeft, beweegt en is hij reeds in God» en 
“… aanvaardt hij reeds impliciet en vitaal Gods gezag in zich, als die 
‚__ verbondenheid op een passende wijze beleefd wordt. Dit is echter nog 
En niet voldoende om de persoonsrelatie van vertrouwen tegenover de 
concrete godmenselijke persoon van Christus en zijn voortlevend gezag 
E in de Kerk te doen ontstaan. Hier komt een bovenmenselijke factor 
\_ /tussen : Nisi. Pater traxerit eum. Een mens kan immers niet op 
RE het hoger Godmenselijk plan komen tenzij door een bovennatuurlijke 
verheffing. Daardoor pas komt de mens er toe doorheen de vele 
convergerende tekenen van Christus’ persoon en Christus’ leven in de 
tijd en in de Kerk, afgestemd te zijn op Christus, zijn gezag in zich 
‘op te nemen, en omwille van dit gezag de openbaringsinhoud te 
aanvaarden. Meer nog, het is hem dan niet meer vrij dit vertrouwen 
naar willekeur te weigeren, want waar hij het gezag van de revele- 
rende God ontwaart, is hij verplicht te luisteren. Deze factor van 


genade is per se ontologisch en onwaarneembaar., Niets belet echter 
\__ dat hij juist aanwezig is em zich uitwerkt in de vitale elementen 
L waardoor Christus’ gezag mij rechtstreeks toespreekt en in mij de 
| vertrouwensrelatie doet ontstaan ; zo werkt ook het esse ad invicem 
onder de mensen zich uit in velerlei vitale elementen die tot een 
habituele persoonsrelatie van vertrouwen voeren. 

Concreet zien wij dit alles uitgewerkt in de eerste geloofsuitingen 
van ‘het Evangelie. De eerste leerlingen komen in contact met Christus, 
zij blijven een dag bij Hem en zijn getroffen door zijn eminente 

persoonlijkheid. Zij zijn overtuigd de Messias gevonden te hebben. 
\_Zij geloven Hem op zijn woord, omwille van zijn gezag. Wat is er 
gebeurd ? Het is wel zeker dat Christus geen bewijsvoering in forma 
van zijn messianiteit heeft gegeven, maar in een vitale ervaring, 
geleid door Christus’ persoon en genade was het hun duidelijk ge- 
worden dat Hij de Verlosser was (Jo. f, 35-41). Later, wanneer 
Christus de voor de Joden ergerende rede over de Eucharistie voor- 
___houdt, vraagt Hij aan zijn apostelen : « Wilt ook gij misschien 
5 ) heengaan? Simon Petrus antwoordde Hem : Heer, naar wien zouden 
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wij gaan ? Gij hebt woorden van eeuwig leven en ‚wij geloven en 
aanvaarden dat Gij de Sanctus Dei zijt» (Jo. 6, 67-69). 

Aanvaarden dat Christus de Sanctus Dei is, dat is concreet de 
kern van het christelijk geloven. Dit komt nog tot uiting in de 
hedendaagse bekeringen. Door elementen van vitale aard, geinspireerd 
door Christus’ genade, die zowel verstand en wil en gemoed aanspre- 
ken, groeit tussen Christus en de mens een persoonsrelatie van ver- 
trouwen, waarin Christus als Revelator Patris de mens rechtstreeks 
beweegt tot het aanvaarden van alles wat Christus zegt. De groei van 
deze persoonsrelatie verschilt van de rationele of positieve bewijsvoe- 
ring. Het is dan ook dubbelzinnig te vragen : geef mij bewijzen van 
de waarheid van het Christendom ; dan zal ik geloven. Het geloof is 
iets anders dan bewijzen en inzicht geven. Het is niet in de eerste plaats 
een weten. Men neemt Christus en zijn gezag qua Revelator niet 
aan door een serie van abstracte redeneringen, maar door een bewe- 
ging van de ganse persoon, die toetreedt, soms met trage schreden, 
tot Christus. Ook als men in de Apologetica met een evidentia credi- 
bilitatis de waarheid van het Christendom zou bewijzen, daarom heeft 
men nog het christelijk geloof niet. Dat wil niet zeggen dat de 
Apologetica geen nut zou hebben. Rationele bewijzen hebben waarde 
voor het geloof, maar alleen als psychologische voorbereiding of 
navolgende verantwoording, en dan opgenomen als een deel van de 
vitale ervaring waarin het vertrouwen in Christus ontstaat. In de 
aldus ontstane verhouding, die habitueel de auctoritatis Dei revelantis 
in ons heeft opgenomen, nadat die zich ab externo had voorgesteld, 
is het mogelijk gans de openbaringsinhoud te aanvaarden op zijn 
gezag (propter auctoritatem Dei revelantis). Langs deze weg blijkt ook 
de grote rol van de wil en het belang van de morele gesteltenissen 
in de komst van de mens tot het geloof en in het geloofsleven zelf. 


Besluit 


De oplossing van het christelijk geloofsprobleem wint aan klaar- 
heid in het licht van het onderscheid tussen weten en geloven in 
zijn algemene zin. 

In weten en wetenschap sta ik alleen voor een object, wiens 
waarheid ik alleen .door en omwille van een geestelijk inzicht of posi- 
tieve vaststelling zal aanvaarden. In het geloven sta ik eerst voor een 
persoon, die mij een object mededeelt; ik heb geen inzicht in dit 
object ; als ik het actu met mijn verstand zal aanvaarden, dan is het 
omdat ik een zijnsrelatie van vertrouwen zal hebben tegenover de 
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persoon die het mij mededeelde. Toegepast in de christelijke orde wil 
‚dit beduiden dat de geloofsdaad als instemmiug van het verstand, 
met de gereveleerde waarheid, de openbaring zal aanvaarden in functie 
van een integrale zijnsrelatie tussen meus en Christus. Welnu dat 
kan de mens niet alleen. Hier moet een ontologische verheffing 
tussenkomen opdat hij in een connatureel vertrouwen zich door 
Christus’ godmenselijk gezag zou laten leiden. 

In het licht van hetzelfde onderscheid begrijpt men ook beter de 
eigen aard van de christelijke geloofszekerheid. Het is niet de strict 
3 logische of positieve zekerheid van de wetenschap. Het is een vitale 
persoonlijke zekerheid die moeilijk logisch of positief kan uitgebouwd 
worden zonder onvolledig te zijn. Deze zekerheid, eigen aan ieder 
geloven, krijgt nog een speciaal karakter in het christelijk geloof, in 
verband ‚met hetgeen de gelovige ziet in Christus. Dit algemeen en 
speciaal karakter van de geloofszekerheid moet vooral voor ogen ge- 
houden worden in de hedendaagse positivistische atmosfeer, waarbij 
de menselijke geest alleen iets wil aanvaarden als er een zekerheid, 
gegrond op wetenschappelijk inzicht, aanwezig is. Men beeft het recht 
niet dergelijke eisen te stellen in de geloofsorde, omdat het geloof, 
het menselijke als het christelijke, een moreel iets is. Diensvolgens is 
de eigen zekerheid van de geloofsorde ook een morele en vitale. Dat 
wil niet zeggen dat men geen logische of positieve zekerheid mag 
opbouwen in de Apologetica. Het verstandelijk inzicht immers in de 
geloofwaardigheid van het Christendom blijft een van de grote 
elementen, waardoor de mens zich voorbereidt tot het geloof, of zijn 
geloofsleven bevestigt. 


M. FRAEYMAN 


Miscellanea 


DOCTRINA PAULINA DE ANGELIS 


E descriptione muneris angelorum in priori libello facta (1) angeli 
apparent ut membra aulae divinae et nuntii. Dei revelantes entitatem 
divinam Iesu, ministrantes personae ac operi salutifero Christi, efficien- 


tes Dei peculiarem providentiam erga homines, et ita locus eorum’ 


subordinatus in oeconomia christiana iam indicatus est. Quae inferio- 
ritas angelorum in singulis Novi Testamenti scriptis servatur ita ut. 
omnis aequatio Christum inter et angelos excludatur. Iesus Christus 
non tantum est Dei nuntius, etiam altioris ordinis, sed est « Filius ». 
originis et dignitatis omnino diversae (Mc. 13, 32; Mt. 24, 36; 
Hebr. 1, 4) ideoque omnes angelos transcendens. Potissimum tamen 
S. Paulus, excellentiam ac officia angelorum cum dignitate personali 
et munere Salvatoris ac Domini Iesu comparans, superioritatem. 
Christi extollit ita ut aliquando angelos contemptui habere videatur. 
Quam S. Pauli mentem hic brevissime exponemus. , 


Doctrina Apostoli de inferioritate angelorum quasi duobus regitur. 
rationibus. Primum quidem oeconomia Veteris Legis,-in qua angeli. 
magnas partes gerebant, locum cedit oeconomiae a Christo allatae et 
ita angeli amittunt locum honorificum ; dein Christus non -tantum_ 
ontologica sua eminentia omnes creaturas, etiam angelicas transcendit, 
sed voluntaria passione exaltationem sibi meruit supremam, qua om- 
nium caelestium et terrestrium dominus constituitur. Hanc Christi _ 
resuscitati glorificationem assidue commendans, S. Paulus cultui’ 
angelorum nonnisi secundarium locum tribuit eumque ad marginem 
christianismi-transponit. ‘ 

1e [n missione et in epistolis suis S. Paulus frequentissime sectam 
Iudaisantium explicite vel tacitis nominibus impugnavit. Hi enim omni-_ 
bus christianis etiam gentilibus circumcisionem caeteraque legis mosaicae , 
praescripta imponere conabantur. Adversus quos S. Paulus. modo 
generali Veteri Testamento oeconomiam christianam opponit. Ludaeis ex 


(1) Coll. Gand, 1951, p. 35 41, in quo libello bibliographia iam indicata est. 
Adde tamen G. Kurze, Der Engels- und Teufelsglaube des Apostels Paulus, Freiburg 
1918, ef 


Legis adimpletione salutem sperantibus, vetus oeconomia aliquando 
personis uti Abraham, Adam, Moyse, praecipue tamen per Legem 
repraesentatur. Quae lex, quamvis ipsa indubitanter sit bona quia a 
Deo populo iudaico data divinam voluntatem salvificam erga Israel 
exprimit, tamen peccatum generare dicitur quia peccatum manifestat. 
Cum enim ab una parte ad mentem Pauli nemo legem implere possit 
et ab altera parte sine lege non sit conscientia transgressionis nec 
peccati («per legem enim cognitio peccati», Rom. 3,20) lex ipsa 
utut bona peccatum aliquomodo causat vel saltem manifestat. Haec 
omnia explicite docentur ab Apostolo in Rom. 7, 5-7: « Cum enim 
essemus in carne, passiones peccatorum, quae per legem erant, opera- 
bantur in membris nostris ut fructificarent morti... Quid ergo dicemus ? 
Lex peccatum est? Absit. Sed peccatum non cognovi nisi per legem ». 
lustitia. autem Dei, sive iustificatio activa vel communicatio bonorum 
salutis, fit propter fidem in Christum Iesum (Rom. 3, 21-22). Chris- 
tus enim oeconomiam legis evacuavit et factus est unicus mediator 
oeconomiae gratiae, quae exinde pro iustificatione ex operibus substi- 
tuta est, 

lamvero angeli ad mentem ludaeorum cum lege mosaica arcte 
coniungebantur. ln promulganda et ministranda foederis antiqui lege 
angeli cum secundum litteraturam iudaicam tum secundum auctores 
Novi Testamenti (cfr A.A. 7, 58), quibus concordat S. Paulus (Gal. 
3, 19 ; cfr Hebr. 2, 2), magnas partes agebant. Cum autem Christus 
homines a Lege liberaverit novamque induxerit oeconomiam superiorem, 
munus et dignitas angelorum cum legis custodia connexae minuebantur, 
imo evanescebant. Vetus Lex ab angelis ordinata ducensque ad Chris- 
tum, in quo terminatur, deleta est atque ita munus honorificum 
angelorum in Lege simul evacuatum est. « Quid igitur lex ? Propter 
transgressiones posita est donec veniret semen (Christus) cui promiserat 
ordinata per angelos in manu mediatoris (Moysis)» (Gal. 3,19). Cum 
Christus solus novae oeconomiae salutis sit mediator, angeli loco 
honoris privantur Christo Domino plene subiecti. 

2o Cui diminuendae praestantiae angelorum forsan favebat quae- 
dam reactio contra angelologiam prout in communitate Colossensium 
colebatur. In synchretismo praegnostico entia angelica facta sunt 
aliquantum autonoma, non ut antea in omnibus Deo submissa. 
Existentia et realitate angelorum nullomodo negatis, S. Paulus adver- 
sus hunc entium caelestium cultum immoderatum invehit. Quando 
enim personam Christi cum aliis mediatoribus salutis, angelis scilicet, 
comparat, Christus angelorum creator et dominus ceteros longe 
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transcendit. Cavendum tamen est ne in elucidandis his textibus nimis 
negativo modo procedamus. Paulus enim potius modo positivo, sicut 
et in alis epistolis, supereminentiam Christi ostendit subiacendo ei 
entia altissima et caelestia, potestates angelorum. Angelologia Colos- 
sensium forsan occasio fuit comparationis inter Christum et angelos, 
sed quando postea haec perspectiva polemica evanescit, adoratio atqüe 
inferioritas angelorum ulterius ad probandam et augendam Domini 
dignitatem inservit. 
Christus enim in sua praeexistentiä divina est angelorum creator 
et dominus: «imago Dei invisibilis, primogenitus omnis creaturae, 
quoniam in ipso condita sunt universa in caelis et in terra, visibilia 
et invisibilia, sive throni, sive dominationes, sive principatus, sive 
potestates ; omnia per ipsum et in ipso constant et ipse est ante 
omnes, et omnia in ipso constant» (Col. 1, 15-17). Dein Christus 
resuscitatus est Dominus gloriosus, in quo omnis plenitudo divinitatis 
corporaliter inhabitat; ipse est fons vitae omnia implens et consti- 
tutus est caput omnis principatus et potestatis (Col.-2, 9-10). Propter 
humiliationem et mortem crucis Deus exaltavit Christum lesum «et 
donavit illi nomen quod est super omne nomen: ut in nomine lesu 
omne genu flectatur caelestium, terrestrium, et infernorum, et omnis 
lingua confiteatur quia Dominus (est) Iesus Christus in gloria… Dei 
Patris» (Phil. 2, 10-11; cfr adhuc Eph. 1, 10. 19-20), Christiani 
itaque spiritus in ordine salutis nihil afferentes non colunt sed Chris- 
tum solum in quo replentur et quem angeli ipsi adorant. 
Post revelationem Domini resuscitati, cuius mysterium. vitamque 
divinam S. Paulus profundius penetrare continuo conatur, angeli et 
concertationes de angelis iam nullius sunt momenti. Angeli Filio 
longe sunt inferiores, siquidem non sunt nisì administratorii spiritus 
in ministerium electorum missi (Hebr. 1, 13-14). Sane Christus incar- 
natione et crucis humiliatione per breve tempus minor quam angelis est 
factus (Hebr. 2, 9), sed post resurrectionem supra omnes potestates 
caelestes exaltatur (Eph. 1, 20-21; Phil. 2, 10-11). Praesertim in 
parousia Christus omnes angelos entiaque caelestia dominabitur suam- 
que superioritatem omnibus manifestabit (1 Cor. 15, 24; cfr 1 Pt. 3, 
22). Non angelis sed solo Filio omnia gubernanti novus mundus est 
subiectus (Hebr. 2, 2-5). 
Ínsuper huius superioritatis supra angelos etiam christiani parti- 
cipes sunt. Docet enim S. Paulus « sanctos », christianos scilicet in 
die novissima angelos iudicaturos esse: « Nescitis quoniam angelos 
iudicabimus? quanto magis saecularia !» (1 Cor. 6, 3; similis idea 
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\forsan in Apoc. 3, 21). Unusquisque fidelis actu redemptorio Christi 
et intima sua connexione cum Christo omnes angelos superat; fideli- 
bus enim nuntiata et communicata sunt mysteria caelestia, in quae 
avide « desiderant angeli prospiceren (1 Pt. 1, 12; cfr Eph. 8, 8-10; 
1 Tim. 3, 16). Non enim  angelos sed homines, semen Abrahae, 
‚ lesus per crucem a servitute mortis et diaboli liberavit (Hebr. 2, 16). 
Fam nunc christiani certitudine’ suae intimae coniunctionis cum Christo 
in germine participes sunt superioritatis, qua Christus in fine tempo- 
rum (fl Cor. 15, 24) omnem potestatem caelestem evacuabit : « certus 
sum epim quia neque mors, neque vita, neque angeli, neque princi- 
patus, neque virtutes, neque creatura alia poterit nos separare a 
charitate Dei, quae est in Christo Iesu Domino nostro » (Rom. 8, 38). 


Conclusio. 


Per modum conclusionis pauca de quibusdam indiciis minoris 
momenti in scriptis biblicis addemus. Existentia angelorum ab omni- 
bus hagiographis firmiter accepta, munus eorum in oeconomia chris- 
tiana praecipue describitur. De eorum natura, hierarchia et excellentia 
minus praeoccupantur. 

Angelos natura esse creaturas eosque a Filio Dei esse conditos 
pluries affirmatur. Spiritualitas naturae angelicae tantum per transen- 
nam et potius negative exprimitur. Dicuntur sane spiritus (rveúpare) 
sed haec spiritualitas intelligenda est non sensu philosophico sed 
biblico, oppositionem scilicet ad « carnem » et pertinentiam ad mun- 
dum caelestem exprimit. Quaedam tamen indicia indolem spiritualem 
angelorum. adumbrant. Angelis similes (tsayysdo:) vocantur resuscitati in 
altera vita quia nec mortalitati sunt obnoxii neque unionem sexuum 
efficiunt: neque nubunt, neque uxores ducunt (Lc. 20, 36; Mt. 22, 
30; Mc. 12, 25). Spiritus iuxta verba Christi resuscitati carnem et 
ossa non habent (Lc. 24, 39). OQuae dicta etsi conceptum philosophi- 
cum _spiritualitatis ludaeis etiam Christi coaetaneis ignotum non 
adaequate exprimunt, tamen modo potius negativo elementa continent 
quae postea a Patribus expurgabuntur ducentque ad thesim angelos esse 
entia spiritualia. 

Etsi angeli semper inferiores Christo Domino monstrantur nihil- 
ominus apparent ut entia praestantiae, dignitatis et potentiae singula- 
ris. Eorum excellentia non tantum splendore et specie apparitionis 
elucet quibus significatur entitas eorum caelestis et transcendens (cfr 
gloria lesu in monte transfigurationis). Sed ut membra aulae divinae, 
thronum Dei circumstantes maiestatem divinam formaliter repraesentant 
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dum adoratio-ac servitus eorum erga Christum ab Evangelistis et a 
S. Paulo ideo exponitur ut creaturarum altissimarum adoratio prae- 
stantiam Domini Iesu augeat. Ut excellentiam resuscitati illustret 
S. Paulus laudem et adorationem omnium ordinum potentissimorum 
caeli in Iesum dirigit. Ita quoque intelligitur climax idearum in 
verbis Iesu: «de die autem illo, vel hora nemo scit‚ neque angeli 
in caelo, neque Filius, nisi Pater » (Me. 13, 32). Angeli Apocalypseos 
loannis sunt entia verenda; eorum potestas suprahumana laudatur : 
sunt enim «fortes» (Apoc. 5, 2), circumdati potestate magna et 
gloria terram illuminante (Apoc. 18, 1). 

De sic dictis ordinibus angelorum, de distinctione et gradibus 
hierarchiae S. Paulus parum curat. Nomina « throni, dominationes, 
virtutes, principatus, potestates » (Col. 1, 16; 2, 10 ; Eph. 1, 21; 
3, 10; 6, 12; Rom. 8, 38; 1 Cor. 15, 24) quin explicent diversita- 
tem inter categorias enumeratas, solum indicant potestatem ingentem 
horum entium, quae vires humanas longe transcendit. S. Paulus 
sublimiora nomina indistincte citat, ut ostendat lesum simpliciter 
omnia superare. Distinctiones speculativae inter novem hierarchias 
angelorum postea cum quadam praedilectione elaboratae sunt a Pseudo 
Dionysio, a Gregorio Magno et a Patribus ac scholasticis Areopagitae 
auctoritate motis. 


A. ROETS 


DE MALITIA PECCATI 


Hodierno tempore peccatum eiusque malitia a permultis negligi- 
tur, imo, quasi non percipitur. Actus mali qui olim generali repro- 
batione damnabantur, a conscientia publica facile admittuntur, com- 
muniter multiplicantur, et non iam cum rubore celantur. Populus 


christianus vitae mundanae in materia castitatis antematrimonialis 


et matrimonialis, iustitiae, obedientiae reverentiaeque auctoritati reli- 
giosae ac civili debitae, sese accomodavit. Quod a plerisque agitur, 
iuxta mentem multorum nequit esse peccatum’grave. Sensus moralis 
ita obtusus est, ut malitia peccati vix appareat atque peccatum etiam 
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a plebe christiana quasi sine commotione peragatur (1). Inde ab aliqui- 
bus decenniis practica negligentia peccati in Russia, Germania, et 
quodammodo in omnibus regionibus per eius theoreticam negatio- 
nem adiumentum invenit. Huic tendentiae insuper connectenda est 
conceptio plurium psychologorum modernorum qui peccatum pro 
magna — probaliter nimis magna — parte disgregationi interiori, 
consciae vel inconsciae, virium psychicorum ac anomaliae mentali vel 
affectivae tribuere solent. 

Quare hodie incumbit doctoribus religionis et animarum pastori- 
bus opus difficillimum sed urgentissimum : excolere scilicet sensum mora- 
lem et renovare conscientiam malitiae peccati. 


* 
% Ei 


Malitia (2) peccati est disconvenientia cum norma, moralitatis et 
recessus a bonitate ethica propter quem actus vel habitus humani fiunt 
mali ideoque peccata vel vitia. Haec malitia plures prae se fert as- 
pectus qui per se generatim nonnisi implicite in peccato continentur 
atque a peccatore nonnisi virtualiter intenduntur. Opportunum tamen 
videtur eius principaliores caracteres ante oculos ponere, ut, quasi 
molem efformantes, sensum moralem vivide promovere atque verum 
peccati horrorem generare queant. / 

Peccati pravitas tripliciter considerari potest prout ad eius dis- 
cordantiam cum norma mere ethica vel cum regula ethico-religiosa 
vel cum ideali christiano attenditur. 


(1) B. BARTMANN, Verlossing, zonde, verzoening, Voorhout, 1984, p. 10-12: 
« Bedroevend ziet heter uit met hetinzicht en de waardering van zonde en verzoening 
in ons openbaar leven. De Kerk is helaas niet sterk genoeg geweest, om in dat 
openbaar leven op den duur haar stempel te drukken: de nieuwere tijd is langs 
haar heengegaan zonder door haar beïnvloed te worden. Met de zonde weet men 
in brede kringen eenvoudig niets meer aan te varigen. Het is alsof Nietzsche met 
zijn slagwoord : «Jenseits von Gut und Bös» bij velen het zedelijk orgaan om te 
onderscheiden blind en doof gemaakt heeft… Geraffineerde propaganda in brochures, 
cinema's, romans «en theaters, in vrijdenkersverenigingen en godlozenbewegingen 
heeft overal haar resultaten gehad ». 

(2) Relate ad materiam consuli possunt: Sr. CARTON pE Waart, Zractatus de 
peccatis et vitiis in genere, Mechliniae, 1933, p. 12; B. Merkerpacu, Summa theo- 
logiae moralis, 1, Parisiis, 1985, 481 ; Tm. Deman, Péché, in Dict. théol. cath., 
t. XII, col. 141; O. Lorrin, Principes de morale, Lovanii, 1947, 1, p. 281. L. Boer, 
Psycho - analyse en kath. opvoedkunde, Lovanii, Gandae, Mechliniae, 1924; G, pr 
Broere, Malice intrinsègue du péché, in Recherches de science religieuse, 1984, 
t. XXIV, p. 302 et ss.; E. Warrer, Das Siegel der Versöhnung, Friburg-Brisgoviae 
1938; G. Fruerer, Glückselige Schuld, Ratisbonae, 1936; Cu. Jourer, Le péché 
comme faute et comme offense, in Trouble et Lumière (Etudes Carmélitaines), 
Desclée De Brouwer, 1949, p. 21; L. BrirnaerT, Sens chrétien du péché et senti- 


ment de culpabilité, ibidem., p. 31. 
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Â. Peccatum mere morale (1) est peccatum hominis sensu 
morali praediti sed Dei existentiam negantis. Qui in illa dispositione 


peccat, non habet conscientiam claram et distinctam agendi contra 
voluntatem Dei. Malitiam vero sui actus-pèrcipit quin eius fundamen- 


tum plene intelligat. Dicitur peccare contra rationem, contra naturam_ 


humanam et finem hominis, non vero contra Deum; vel committere 
peccatum philosophicum, non theologicum. Imadaequate peccatum 
suum considerat, quia omnis veri sensus peccator iam. persentit se 
contra aliquid vel aliqguem absolutum peccasse, ita ut iam implicite 
se cognovit in via ad Deum a quo tamen discessit. 

1. Qui hoc modo peccat deturpat suam naturam humanam. Vel 
agitur de peccato quo homo ad materialia et ad ea quae infra ipsum 
sunt, attrahitur ; et sic contradicit exigentiis spiritualibus in homine. 
Vel committit peccatum quo homo sibimetipsi inhaeret in superbia 
propriae suae naturae spiritualis; et ita originem divinam dependen- 
tiamque animae a Deo oblivioni dat. 2. Ita peccando homo odit 
seipsum. Peccator percipit saltem obscure se destinari ad finem in- 


conditionate proseqguendum tamquam obiectum verae suae beatitudinis - 


et ad perfectionem absolute acquirendam. Sì ergo actum peccamino- 
sum sibi finem ultimum ponit, voluntarie sese a summa perfectione 
avertit ac privat; vult sibi malum et odit seipsum. 3. Peccator re- 
nuntiat suae vocationi ac dignitati morali. «Hij verzaakt aan de 
plaats die hij als «geestelijk wezen» in te nemen heeft… Hij plooit 
zich egoïstisch op zich zelf terug, alsof hij een wezen ware. dat in 
zich zelf de reden en het doel van zijn bestaan heeft. Hij verafgoodt 
zichzelf, in plaats van, in en door de liefde tot het goede, boven 
zich zelf uit te stijgen en zijn mysterieuze hogere roeping te vervullen… 
Hij verwijdert zich van de geheimzinnige transcendente werkelijkheid 
die de achtergrond en het fundament uitmaakt van het goede, wiens 
liefde zich aan hem opdringt. Daarin ligt de absolute boosheid van 
zijn daad, van een daad die aan zijn persoon blijft kleven en hem 
belaadt en bevlekt met zedelijke schuld» (2). 4. Hac ratione peccatum 
est summa insipientia. Actus enim moralis per regulas rationis et sa- 


pientiae moralis est dirigendus. Peccatum proin ut contrarium sapien-_ 


tiae habendum est et stultitia seu insipientia merito vocatur; eo magis 
quod in peccato «immergit homo sensum suum in rebus terrenis : ex 


quo redditur eius sensus ineptus ad percipiendum divina» (3). 5. Pec-_ 


(1) Cfr Cu, Journer, a. c. p. 22. 
(2) Collationes Gandavenses, 1939, t. XXVI, p. 93. 
(3) S. Tromas, Sum. Theol, IL- II, q. 46, a. 2, in c. 


ane Ko een _ 


catum. est denique superbia egoïstica eo quod, relicta bonitate actionum 
in se, peccator exclusive appetit obiecta ratione appetibilitatis sibi, 
scilicet iucunditatis aut utilitatis naturalis egoïsticae. Quare peccator 
non prosequitur honestatem moralem eiusque delectabilitatem honestam 
consecutivam, sed excellentiam propriam et commodum personalem, 


spreta bonitate obiectiva. 
5 , 


B. Diverso modo iam peccat homo religiosus qui Deum agnoscit 
supremum suum legislatorem. Considerando peccatum ut actum contra 
‚__voluntatem Dei, peccator religiosus percipit se peccando valedicere 
ä praeceptis Dei. Habet proinde conscientiam magis distinctam et ex- 
«_plicitam malitiae peccati. «Aan de godsdienstige mens verschijnt de 
_ schuld in haar volle werkelijkheid en ware gedaante; zij is zonde, 
_ schuld voor en tegenover God. Het religieus geweten erkent dat het 
verzaken aan de liefde tot het goede neerkomt op een prijsgeven van 
de liefde tot het opperste Goed. De zondaar ziet zich voor de keus 
“gesteld tussen de baatzuchtige liefde van zichzelf en de belangloze 
liefde tot God. In zijn kortzichtig egoïsme is hij zó vermetel dat 
‚ hij, tegen de categorische aansporing van zijn geestelijke natuur in, 
het eerste verkiest » (1). 
Peccatum indicato sensu theologico consideratum generatim defi- 
nitur «transgressio libera legis Dei» vel «voluntarius recessus a regula 
divina» vel adhuc «dictum, factum vel concupitum contra legem 
__aeternam». OQuamvis enim actio est mala eo quod contra rationem 
_ vel leges humanas ponitur, ultimatim est peccatum quia simul est 
contra legem Dei aeternam a qua derivantur omnes leges, cui con- 
_ sonare debent et ex qua vim praeceptivam obtinent. Quia bonum 
> morale determinatur proxime per conformitatem naturae humanae et 
remote per convenientiam legi aeternae, huius amor vel despectus 
constituit simul amorem vel despectum ipsius Dei. « Pour toucher Dieu 
point n'est besoin d'’aller jusqu'à Dieu lui-même: on le touche en 
ses ceuvres en vertu de cette loi éternelle partout présente. Mème 
ces biens inférieurs que sont les choses de notre corps, de notre 
fortune, même ces intérêts temporels qui sont ceux de la cité ou de 
_mon prochain, ils ont de quoi être la matière d'un péché.…, puisque 
Dieu y peut être atteint et violé l'ordre qu'il a établi» (2). Peccatum 
hoc sensu consideratum est vero sensu aversio a Deo, contemptus et 
_villipensio Dei. Aversio a Deo quae constituit peccatum grave non 


K (1) Collationes Gandavenses, ibìdem, p. 94. 
) (2) Tu. Deman, in Revue de sciences philosophigues et théologiques, 1933, p. 
_t. XXII, 650. 
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« 
est confundenda cum gratiae privatione quae est habitualis effectus 
peccati christiani (de quo statim), sed audienda est de actuali recessu 
a fine seu de causa peccati. 

Ille recessus tot diversae rationis malitias involvit quot sunt tituli 
quibus homo Deo surbordinatur. Homo autem Deo subditur ut summo 
legislatori ac gubernatori, domino absoluto, cultu supremo digno, amico, 
ultimo fini, optimo benefactori, iudici, etc. 

1. Peccatum imprimis est inobedientia eo quod peccans contemnit 
Deum supremum legislatorem totius universi eiusque voluntatem et 
legem, cui libere contradicit, obedientiam subiectionemque recusat. 
2. Peccato etiam inest audax rebellio contra infinitam maiestatem 
omnipotentis domini, iudicis ac regis, qua peccator plenissimum Dei 
in omnes homines dominium excutit atque facultatibus sibi a Deo 
concessis ut Domino serviat, contra eum abutitur, et sic quamdam 
insurrectionem contra ipsum perpetrat. 3. Insuper peccatum est summa 
iniustitia ac iniuria supremo domino ac gubernatori facta, qua homo 
officia debitae agnitionis ac subiectionis Deo denegat, ipsumque aver- 
satur et sic jura Dei violat quae exigunt ut omnes actiones et crea- 
turas quibus utimur, ad ipsum referamus, ac proin quamdam inius- 
titiam contra eum peragit. 4. In peccato latet irreligiositas. Etenim 
Domino Deo propter excellentiam infinitam supremus honor adoratio- 
nisque cultus debetur, qui per virtutem religionis ei praestandus est. 
Peccator vero contra hurnc honorem delinquit, Deum inhonorat atque 
contemnit. Quae dehonoratio implicite propter Dei omnipraesentiam 
augetur : quo fit ut peccator ei quodammodo in facie resistat et con- 
tumeliam irroget. 5. Peccatum ulterius est odium Dei finis nostri ultimi, 
quem ob perfectiones divinas summe amabiles, summa amore bene- 
volentiae seu perfecta erga Deum caritate prosequi debemus. Bonum 
hoc infinitum, Dei amicitiam et unionem cum eo peccator contemnit, 
ut beatitudinem in bono finito quaerat. Quare peccatum odium Dei 
summi boni involvit. Cuius malitia tanto gravior apparet quanto 
maior habetur Dei benignitas hominem ultra naturae humanae vires 
et exigentias ad perfectam Dei visionem dirigentis. 6. Peccatum maxi- 
mam complectitur ingratitudinem contra insignem benefactorem cuius 
donis et beneficijs utimur ad benefactorem benevolentissimum et libe- 
ralissimum eo offendendum tempore quo benefactor nobis benefacit. Ingra- 
titudinis crimen luculentissime describit Isaias propheta his Dei verbis «fi- 


lios enutrivi et exaltavi; ipsi autem spreverunt me. Cognovit bos pos- _ 


sessorem suum, et asinus praesepe Domini sui: Israel autem me non 
cognovit, et populus meus non intellexit. Vae genti peccatrici, populo 
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gravi iniquitate, semini nequam, filiis sceleratis : derelinquerunt Do- 
minum, blasphemaverunt sanctum Israel, abalienati sunt retrorsum » 
(1, 2-4). « Vinea facta est dilecto meo in eornu filio olei. Et sepivit 
eam, et lapides elegit ex illa, et plantavit eam electam.…. et expecta- 
vit ut faceret uvas, et fecit labruscas. Nunc ergo habitatores lerusa- 
lem, et viri luda, iudicate inter me et vineam meam. Quid est quod 
debui ultra facere vineae meae et non feci ?» (V, 1-7). 7. Cum peccat, 
homo audaciam et temeritatem manifestat. Deum enim in conspectu 
ipsius offendere non timet, ipsum vindicem malorum iustissimum et 
omnipotentem qui animam et corpus potest perdere in gehennam, 
aggredi audet. Deum cum suis minis et suppliciis contemnit et ad 
vindictam provocat. 


CG. Alio adhuc modo peccat christianus. Hic enim per fidem in 
revelationem divinam ut patrem agnoscit Deum cuius essentia caritas 
est, qui oeconomiam salutis ex amore nostri instituit, qui Filium 
suum Redemptorem nostrum misit, in cuius gratia elevamur, vivimus, 
movemur et sumus. Peccatum tunc percipitur ut reiectio amoris quem 
Deus erga nos manifestavit et vitae supernaturalis de qua nos gratifica- 
tus est. «In de christelijke openbaring wordt onze blik nog verder ge- 
scherpt voor de afschuwelijke boosheid die in de zonde — mysterium 
iniquitatis — besloten ligt. In haar licht vertonen God en de mens 
de diepere trekken van hun wezen en lijnen zich duidelijker de eigen- 
aardige verhoudingen af die door de zonde worden verstoord. Zij 
‘brengt ons een klaarder en levendiger besef bij van Gods tremenda 
maiestas en heiligheid enerzijds, van zijn onuitsprekelijke goedheid en 
beminnelijkheid anderzijds. Zij maakt ons beter bewust van onze 
waardigheid als schepsel en evenbeeld Gods, van de verhevenheid 
onzer bovennatuurlijke roeping, van de innige verbondenheid die Gods 
liefde tussen de Drieënige Godheid en de mensen in Christo Jesu 
heeft tot stand gebracht. In de Katholieke Kerk wordt de peilloze 
boosheid van de zonde enigszins tastbaar en aanschouwelijk. Ook de 
eenvoudige gelovige kan haar met een zalige rilling aanvoelen, wan- 
neer hij met een kinderlijk geloof opziet naar het beeld van de ge- 
kruisigde Zaligmaker, of naar het altaar, waar Hij zijn kruisoffer 
voortdurend hernieuwt in remissionem peccatorum » (1). 


(1) Collationes Gandavenses, ibidem, p. 94. Cfr Napau, Journal spirituel, in 
Dieu vivant, V, p. 50: «Le miroir du pécheur, c'est le Christ crucifié, en lui 
apparaissent nos pechés, dans ses peines, dans sa mort»; ALPHONSE RoprIGUEZ, 
Explication des demandes du Pater, Desclée De Brouwer, p. 60: «c'est toi qui 
m'as mis en cet état, regarde-moi bien des pieds à la tête, afin de connaître ta 
malice, tes péchés, ton ingratitude ». 


eddd 


1. Peccatum est clades ordinis supernaturalis in nobis quatenus 
privat gratia dei, charitate et vita divina atque animae infert mortem 
et damnationem aeternam. Homo enim qui per gratiam est filius Dei 
adoptivus, particeps divinae naturae, Deo similis, sanctus et filius lucis, 
Dei amicus et templum, dignus vitae aeternae, huiusque haeres ac 
capax eam merendi, peccato fit Dei inimicus, diaboli filius ac operum 
particeps, quibus in tenebris ambulat et immundus est, dignus inferni 
ac incapax merendi vitam aeternam. 2. Peccatum committit verum 
deicidium. Siquidem peccata sunt vera causa ratione cuius Christus 
Dominus passionem et mortem subire voluit. Qui igitur, cum haec _ 
sciat, nihilominus peccat, voluntarie se facit causam passionis ac 
mortis Verbi’ divini incarnati, nostri Redemptoris, vero sensu parat 
crucem Salvatori suo. 3. Quare peccatum ést sacrilegium nefandum. 
Peccator enim spiritualibus cumulatus donis, Deo consignatus, seip- 
sum et animam suam Deo consecratam turpi scelere violat. Ingratum 
sacrilegium multiplici ratione committit, scilicet erga Patrem crean- 
tem, conservantem, providentem, nos in filios adoptantem et ad com- 
munionem secum aeternam vocantem; erga Filium fratrem ac Re- 
demptorem amantissimum cuius mortis causam renovat; erga Spiritum 
Sanctum sanctificantem, amicum et animam nostram inhabitantem. 
4. Accedit quod in statu peccati existens homo servus diaboli consti- 
tuitur atque abundantiori morte eius infestationibus se obnoxium | 
reddit. 5. Non tantum denique ex causis individualibus oritur malitia | 
peccati, sed insuper ex rationibus socialibus. Etenim peccator in ordine 
supernaturali adhuc magis quam in naturali scelere suo communi- 
tatem commaculat, morbum morale in Ecclesia seminat ac Corpus 
Christi Mysticum debilitat. à 


Quae omnia simul sumpta sunt principaliora elementa obiectiva 
quibus „constituitur malitia deordinatio seu difformitas peccati gravis. 
Saepius tamen ad subiectivam peccati malitiam non pertinent, nisi 
secundum implicitam intentionem. Locum tamen merentur habere 
in consideratione de peccato ut diversa cognoscantur capita ex quibus 
sacerdos argumenta sumere valeat ad horrorem peccati in animabus 
provocandum. 

Ad hunc finem distinctam malitiam ethicam, religiosam et chris- 
tianam proponere iuvat. Etenim, multi, etiam inter catholicos, par- 
tialem tantum et valde incompletam pravitatem peccati persentiunt. 
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Sunt qui, malitiam religiosam actus mali non satis agnoscentes, prae- 
sertim ad deordinationem moralem attendunt. Ulterius progrediantur 
oportet, ut a malitia ethica ad religiosam perveniant, scilicet defectum 
amoris ac gratitudinis erga Deum in actione peccaminosa percipiant. 
Qui malitiam religiosam peccati non considerant, pedetentim etiam 
sensum moralem amittunt. Oblitteratis clara notione Dei ac vera 


inter hominem et divinitatem relatione, peccatum ad modum trans- 


gressionis legum humanarum - variabilium concipiunt ac denique 
tandem eius malitia evanescit. 

Sunt alii a quibus peccatum religiose sed nimis iuridice ac 
formalistice sumitur. Putatur ut transgressio praeceptorum Dei legisla- 
toris zelosi, praecipientis ac vetantis, quin ‘tamen vita humana eum 
vere tangat. Peccatum vocatur malum quia prohibitum, non quia 
intrinsece inhonestum. Qui ita opinantur, non attendunt ad funda- 
mentum morale peccati et ad profundum vulnus internum quod pec- 
cator sibi infert. Actus revera non est unice malus quia prohibetur 
sed etiam prohibetur quia malum, non tantummodo contra Deum 
vetantem sed insuper in se. Prohibitio profluit ex Dei sanctitate et 
simul inscribitur in ipsa natura humana. Quare recte declaranda est 
notio peccati qua simul est vulnus naturae spiritualis, actus contra 
Dei voluntatem et iniuria Deo amanti et elevanti illata. 

Conceptus et experientia de malitia peccati magna ex parte pendet 
a conceptu et experientia Dei (1). Mysterium iniquitatis quod latet in 
peccato ei melius clarescit cui Deus notus est ut persona (vel potius 
tres personae) summe amabilis propter se, quem ex intimo corde vult 
amare super omnia. Nudus timor Dei, et praesertim paenarum in- 
ferni non sufficit ut homo a peccato retrahatur. Apud multos idea 


Dei ita coarctatur ac corrumpitur ut ad nomen et vocem reducatur 


sub qua tantummodo vaga, indeterminata ac remota realitas latere 
coniicitur (2). 

Conscientia de malitia peccati christiani insuper magnopere de- 
pendet a-percepta indigentia habituali redemptionis personalis. Firma 
fides in peccatum originale eiusque sequelas et invicta spes in salutem 
a Domino nostro Iesu Christo semel pro omnibus peractam ac om- 
nibus applicandam sunt dispositiones quae intelligentiae vividae pravi- 
tatis peccati maxime favent, 


(1) Cfr L. BEIRNAERT, a. C., p. 33. 
(2) ‚Cfr L. Bore, o, c., p. 108. 


lara perceptio nis bet Be ique non est ur 
ex habe notione et theoretico conceptu peccatorum ac vitiorum, Oe | 
Ad horrorem peccati fidelibus inculcandam prae ceteris mediis adhi- 
bentur efformatio conscientiae et sensus moralium, cultura vitae reli- — 
giosae er christianae, recollectio animi coram Deo. 
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_L. VAN PETEGHEM. 


Chronica 


ROND HET PROBLEEM VAN DE PAROCHIALE ZIELZORG 
IN DE GROOTSTAD 


Kanttekeningen bij een recent boek over 
de levende parochie (1). 


De parochiale zielzorg kon de snelle ontwikkeling van de mo- 
derne grootsteden niet bijhouden en heeft zich, onder de druk van of uit 
schrik voor het materialistisch - individualistisch grootstadsleven, in de 
kerkgebouwen,  patronaten, werkmanskringen teruggetrokken om te 
verdedigen wat de traditie bewaarde en om de trouwe gelovigen te be- 
schutten tegen de tijdsgeest. 

Nevens de Kerk en de katholieke werken ontstonden wereldbe- 
schouwingen en levenswijzen waarop de parochie omtrent geen in- 
vloed meer heeft en waarin nochtans de parochianen genoodzaakt zijn 
dag-in en dag-uit te leven. Er kwam stilaan een kloof tussen de 
stadsparochie en het stadskwartier, de stedelingen vervreemdden van het 
parochiaal leven en de priesters werden stilaan «onbekende soldaten». 
Vele katholieken uit de grootstad klagen terecht, omdat zij in vele 
jaren geen enkel priester in hun huis mochten ontvangen of nooit 
hebben kunnen spreken met hun pastoor of onderpastoors (2). 

Het probleem van de parochiale zielzorg werd dan ook, tijdens 
„de laatste jaren, scherp gesteld niet enkel in Frankrijk (3), en in 


(1) A. Rvyckuans, La Paroisse Vivante, Tournai, Casterman, 1950, 138x20 cm, 
872 bl, 15 fr. 

(2) J. Derrossr, in La Revue Nouvelle, 15 Juni 1949, bl. 606: «un membre d'une 
équipe S. Paul reconnait, qu'habitant depuis sept ans une paroisse de Bruxelles, 
il n'a jamais adressé la parole à son curé ou à un de ses vicaires». 

(3) H. Gopin-Y. Danmr, La France pays de mission? (Rencontres), Lyon, 
Les Éditions de l'Abeille, 1943, vooral bl. 26-58; A. MicHonNeau, Paroisse, commut- 
nauté missionnaire, Parìs, Les Kditions du Cerf‚ 1945; A. Ancer, L'Évangélisation 
du Prolétariat, Lyon, 75, rue Sébastien Gryphe, 1949, vooral bl. 30-40; F. Bou- 
LARD, Problèmes missionnaires de la France rurale, 2 vol., Paris, Les Éditions du 
Cerf, 1945, vooral vol. 2, bl. 142 en bl. 201-215; Cu. CuÉry, Communauté parois- 
siale et Liturgie, Paris, Les Éditions du Cerf‚ 1947, 
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Duitsland (1) maar ook in ons land (2). Een vinnige discussie ont- 
stond tussen de verdedigers van de parochie en dezen die aan de 
doelmatigheid van de parochiale organisatie en werking in onze tijd 
niet meer. geloven (3). De verdedigde stellingen zijn, langs beide 
kanten, meestal te absoluut;er is gemis aan brede visie, aan gezond 
realisme en verdraagzaamheid (4). Alhoewel de kerkelijke overheid niet 
officieel in het debat is tussengekomen, ontbreekt het niet aan vinger- 
wijzingen (5). Twintig jaren geleden blies de wind de katholieke Actie 
in de zeilen, thans schijnt hij te vallen ; men trippelt ter plaatse of 
‘boert achteruit. Meer en meer begint men wederom te geloven in de 
doelmatigheid van een aangepaste parochiale werking voor de her- 
kerstening niet enkel van de landelijke parochies, maar ook van de 
grootstad. 

Het probleem van de parochiale zielzorg in de grootstad werd 
onlangs op grondige wijze bestudeerd door E.H. Dr Albert Rijckmans, 
pastoor van S. Suzannaparochie te Schaarbeek, in zijn merkwaardig 
boek : La Paroisse Vivante. Reeds vroeger gaf hij zijn bevindingen 
nopens de organisatie van een parochiaal secretariaat uit in een studie 
van kleiner formaat (6). Na vijftien jaren actief apostolaat in een 


(1) Tr. Briewmis, Zum Aufbau unserer Pfarrgemeinde, Wien, Herder, 1940 ; 
In, Dreiszig Pfarrer geben Anregungen zur Seelsorge, Wien, Herder, 1940; M. 
Weiss, Pfarrgemeinde auf dem Lande, Kevelaer, Butzon, 1936; Die Lebendige 
Pfurrgemeinde, Bericht über die dritte Wiener Seelsorger - Tagung, 19383; Liturgie 
und Seelsorge, Bericht über die sechste Wiener Seelsorger - Tagung, 1936. 

(2) L. De Conimex, SJ., Problêmes de Adaptation en Apostolat, Tournai, 
Casterman. 1948, vooral bl. 98-159; Problèmes de LÉglise en marche. 1. La Chris- 
tianisation du Prolétariat, Bruxelles, Éditions du Témoignage chrétien, 1948, bl. 
193-204 ; J. Derrosse, Les milieux indépendants au sein de la paroisse, in La 
Revue Nouvelle, 15 Juni 1949, bl. 604-618; E. Van Der Donck, Parochieliturgie, 
Brussel, Standaard-Boekhandel. 1942. 

(3) J. Derrosse, art. cit, bl. 607 : «19 D'aucuns ne croient plus à la possibilité 
des paroisses essentiellement territoriales : ils souhaitent, sans toujours leur donner 
le nom, des paroïsses organisées sur une base professionnelle assez large. 2° D'autre 
part, il en est qui croient la participation à l'action paroissiale possible et néces- 
saire à condition qu'elle se fasse sur de nouvelles bases, la famille et le quartier». 

(4) J. Foruer, Présence de UÉglise, Lyon, Chronique sociale de France, 1949, 
bl. 100: «un manque de largeur d'esprit, qui restreint le champ de la conscience, 
au plus grand profit de l'idée fixe». 

(5) Zo schreef Kardinaal Sunarp in de inleiding tot het boek van MicHoxNNEAu, 
op. cit, bl. 9: «si le mouvement d'Action Catholique est un instrument privilégié 
de rechristianisation, il importe aussi de bien comprendre que seule la paroisse, 
assise locale et globale de la Rédemption, peut être l'élement suffisant, la cellule 
première de la rechristianisation entreprise». 

(6) A. Ryckmans, Le Secrétariat Paroissial, Louvain, Editions de L'A.C.J.B., 
1937; Ip., Het Parochiesecretariaat, Brugge, Beyaert, 1987, 
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randparochie van de Brusselse agglomeratie, heeft de actieve pastoor 
nog de tijd gevonden om zijn ondervindingen neer te schrijven in 
een lijvig boek, het eerste naar wij menen, waarin de parochiale 
grootstadszielzorg in ons land zo uitgebreid en grondig, zo kordaat en 
met zoveel geestdrift, wordt uiteengezet. Om het actueel belang van de 
zaak zelf verdient dit boek meer dan een gewone bespreking. In deze 
Kroniek zal het boek en het werk dat het beschrijft eerst worden 
uiteengezet om er daarna gemakkelijker een oordeel te kunnen over 
vellen. 


A) Uiteenzetting. 


De stelling van de auteur is dat de parochie niet te ver- 
vangen is, en dat moest ze verdwijnen, het christendom in het Westen 
verdwijnt (1). Het is in ons land nog mogelijk levende parochies op 
te bouwen, ook in de grote agglomeraties, op voorwaarde echter dat 
de eeuwenoude apostolaatsmiddelen worden aangepast aan de heden- 
daagse noodwendigheden (2). 


1. Berst opruimen. 


De echte parochiale werking echter werd de laatste jaren wel wat 
belemmerd door allerlei activiteiten ; zo willen sommigen eerst de sociale 
kwestie oplossen, het latijn afschaffen in de eredienst, het levensmilieu 
herkerstenen, élite-christenen vormen die de godsdienst moeten redden 
door ervoor te getuigen. De auteur meent eerst de baan voor een 
echte parochiale werking te moeten schoon vegen door kordaat en 
krachtdadig op te ruimen : de sociale kwestie moet niet eerst opgelost 
worden, alvorens een levende parochie te kunnen stichten (3); het 
is niet waar dat het gebruik van een dode taal in de liturgie een 
van- de bijzonderste oorzaken is van de godsdienstige onverschillig- 


1 


(1) Op. cit, bl. 18: «paroisse vivante ou déclin de la chrétienté: le dilemme 
est inéluctable ». 

(2) Op. cit, bl. 12: «il est possible, aujourd'hui, de bâtir des paroisses vi- 
vantes; … les moyens séculaires dont dispose la paroisse, adaptés aux nécessités 
actuelles et mis en valeur par l'esprit d'apostolat qui doit animer les vrais chrétiens, 
nous fournissent l'ample possibilité de bâtir de nos jours, dans nos grands centres 
populeux, des paroisses vivantes, communautés ferventes et fraternelles, où revit le 
christianisme éternel ». 

(3) Op. cit, bl. 56: «il ne faut pas attendre pour entamer lédification de la 
paroisse vivante, que les structures sociales soient modifiées à la satisfaction de tous. 
Sinon vous ne commencerez jamais». 
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heid (1); het milieu waardoor de mensen meest worden beïnvloed is 
niet het werkmidden, maar de familie, het kwartier en dus de paro- 
chie waarin zij leven en wonen (2); het getuigenis van en voor het 
christelijk leven, zonder de predikatie van het geloof, volstaat niet om 
mensen te bekeren (3): sinds dertig jaren wordt er aan elitewer- 


king gedaan, terwijl de massa meeren meer wordt ontkerstend, zodanig - 


zelfs, dat de leden van de kern onmogelijk nog contact kunnen hou- 
den met de massa. Het is niet het uur van de kleine kapellekens- 
devotie of van de elitewerking, het is hoog tijd dat wij de massa 
veroveren (4). 


II. Contact zoeken. 


De parochie kan de massa van de christenen nog beïnvloeden en 
doen volbarden op voorwaarde dat alle parochianen, dus alle gedoop- 
ten die er wonen, persoonlijk de beschermende hand, de moederlijke 
zorg van de Kerk aanvoelen (5). De pastoor vaneen kleine parochie 
kan natuurlijk vaderlijk zorgen voor al zijn parochianen, maar een 
stadspastoor, die aan het hoofd staat van een parochie van tienduizend 
zielen, kan dat onmogelijk. Hij moet zich dus doen helpen door 
leken. De auteur verdedigt dan, in een lange uiteenzetting, een speciale 
vorm van Katholieke Actie wier leden zich in ’t bijzonder op de 
zielzorg (soin des âmes — Seelsorge) toeleggen, vooral echter in naam 
van de pastoor huisbezoeken doen bij de parochianen (6). 


III. Biddende Parochie. 


Het doel van de parochiale zielzorg is de gelovigen te doen leven 
in staat van genade. Daarom moeten zij bidden, niet enkel indivi- 
dueel, maar ook collectief : de parochie zal dus vooreersteen biddende, 


(1) Op. cit bl. 62: cil n'est pas vrai que usage d'une langue morte, comme 
langue liturgique, soit une des causes principales de l'indifférence religieuse ». 

(2) Op. cit, bl. 68 : «le vrai milieu où doit s'opérer la rechristianisation, 
c'est la maison, l'appartement, la famille, le quartier. Il n'existe qu'une seule com- 
munauté qui réponde à la réalité géographique plus forte que toutes les autres, et 
c'est la paroisse». 

(3) Op. cit, bl. 69: «le témoignage, sans prédication, ne suffit pas à mener 
ou à ramener à la vie chrétienne ». 

(4) Op. cit, bl. 78: «la tâche urgente qui s'impose au christianisme d’Occi- 
dent, est celle d'une véritable croisade pour la reconquête de la masse qui a 
apostasié ». 

(5) Op. cit, bl. 28: «un chrétien moyen ne peut persévérer dans la fidélité à 
sa destinée chrétienne s'il n'est suivi et soutenu personnellement par Église De 

(6) Op. cit, bl. 30-45. 
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mystieke communiteit zijn, die op haar schoonst en haar best is in 
‚de Zondagmis door de priester met actieve deelname van alle gelovigen 
opgedragen. Door de Zondagmis verstaat de auteur niet alleen de 
Hoogmis, maar ook de gelezene, zelfs de late Mis (1). De parochie- 
priesters mogen nooit vergeten dat een levende parochie een eucha- 
ristische parochie moet zijn en hun schoonste, werkzaamste dag de 
Zondag is (2). De delen van het boek waar de auteur het heeft 
over de geestelijke communiteit van de parochie, over de dag des 
Heren, de eucharistische devotie, zijn positief verheffend (3). De grote 
verdienste van de pastoor van S. Suzanna echter is deze verheffende 
‚gedachten te verwezenlijken iedere Zondagvoormiddag in zijn kerk. 
Eerlijkheidshalve moeten wij bekennen dat hij, op volksliturgisch 
gebied, een merkwaardig resultaat bereikt en dát zonder de extravagante 
middelen van paraliturgie enz. ledere Zondag wordt de Hoogmis door 
omtrent drie honderd vijftig gelovigen gezongen in het latijn, volgens 
de gregoriaanse melodie van de Missa de Angelis. Niet enkel de 
zang, maar ook de altaardienst van priesters en acolythen zijn tot in 
de puntjes, volgens de liturgische voorschriften, verzorgd : de Hoogmis 
is in een woord stichtend en verheffend. Het loont echter ook de moeite 
de laatste Mis in S. Suzanna bij te wonen. ledere stadspriester weet 
wat soort publiek dan aanwezig is in de kerk. Het doet, om te 
beginnen, al woader aan dat de meeste stoelen bezet zijn als de 
H. Mis begint: de jarenlange actie van de pastoor om de gelovigen 
op tijd in de kerk te doen aanwezig zijn, is geslaagd. Bij het 
begin van de H. Mis vinden de gelovigen op hun stoel de tekst van 
de Zondagmis in separaatdruk uitgegeven door de abdij van S. An- 
dries, Loppem. Vele gelovigen hebben een zangboekje. Ondertussen 
staat de pastoor op een der ambones, die dienst doet als predikstoel, 
vooraan in de kerk. Aangezien de installatie van luidsprekers perfect 
werkt, kan de pastoor gemakkelijk alle aanwezige gelovigen aanzetten 
tot het samenzingen van het Kyrie-eleison der Engelenmis. De oratie, 
het epistel en het evangelie worden kort en goed verklaard, want 
E. H. Ryckmans is overtuigd dat men de doorsneê-christenen moet 
helpen bidden tijdens de Zondagmis (4). Het «aflezen van het boek » 


(1) Op. cit, bl. 77: «c'est à la Messe dominicale que l'on peut et que l'on 
doit juger de la vraie vitalité d'une paroisse. Messe morne: paroisse assoupie ou 
mourante.…» bl. 78: «si le curé, aidé de ses vicaires, n'arrive pas à centrer toute 
la paroisse sur l'autel, sur la Messe, il fait faillite ». 

(2) Op. cit, bl. 297 : «la seule paroisse vivante est la paroisse eucharistique». 

(3) Op. cit, Hoofdst. IV, XII, XIII. 

(4) Op. cit, bl. 817: «on peut poser en principe qu'un chrétien moyen doit 
être aidé au cours de la messe dominicale », , 
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schijnt de aanwezigen buitengewoon te interesseren; er worden noch- 
tans weinig gevraagde missen aangekondigd, maar een reeks intenties 
worden aan de gelovigen, die dagelijks het « parochiaal tientje » bid- 
den, aanbevolen : « men » vraagt gebeden voor de genezing van een 
klein meisje dat stervend is, voor het welslagen van de heelkundige 
bewerking die een huismoeder in de loop van deze week moet 
ondergaan, enz. ». De pastoor kondigt verder aan dat hij een merk- 
waardige gift ten voordele van de parochiale werken heeft ontvangen ; 
iedere laatste Zondag van de maand geeft hij een kort overzicht, in 
enkele zinnen, over de finantiële toestand (1). Aan de Zondagonder- 
richting hecht E. H. Ryckmans terecht groot belang; zij moet, 
beweert hij, verschillen volgens het uur der missen: men predikt 
niet op dezelfde manier voor de meiden, bakkers en melkboeren in 
de eerste mis; voor de beste parochianen tijdens de Hoogmis; en 
voor de werklieden van het laatste uur in de Mis van 11 u. 30, die 
een speciale zorg verdienen (2). Gedurende het Credo staan alle 
aanwezigen recht voor de geloofsbelijdenis en terwijl de priester de 
offerande doet, zingen zij een aan de liturgische tijd aangepast lied 
in de volkstaal, meestal in koraalstijl. Vóór de Consecratie zegt de 
pastoor enkele woorden om de gelovigen aan te zetten hun dagelijkse 
leven en moeilijkheden met Christus’ offer den Vader aan te bieden. 
Sanctus en Benedictus worden in het latijn gezongen. Na het middag- 
uur gaan nog tientallen mensen te communie. Er waren op de eerste 
Zondag van de Vasten ll. in S. Suzannakerk te Schaarbeek misschien 
twaalfhonderd mensen tijdens de Mis van 11 u. 30, en geen enkele 
verliet de kerk onmiddellijk na de zegen van de priester. Zij bleven 
allen om, op de melodie van « O Hoofd vòl bloed en wopden » van 
J. S. Bach, een vastenlied in de volkstaal te zingen (3). 


(1) Op. cit, bl. 180: « ces annonces bien faites contribuent puissamment à 
resserrer les liens qui unissentstous les membres de la paroisse. — Mettez-vous à 
la place des parents de la petite malade. Qu’on}ose)leur dire que la paroisse n'est 
pas une grande famille. » 

(2) Op. cit, bl. 184-185 : «l'auditoire de la dernière messe mérite un soin 
tout particulier, il doit être conquis à tout prix, quel champ à labourer que ce 
public des dernières Messes |» 

(5) De pastoor ‘van S. Suzanna is regelmatig op de hoogte van het juiste getal 
aanwezigen in de Zondagmissen. Zo waren er op Passiezondag, 11 Maart 1951, 2.429 
gelovigen die de H. Mis in zijn kerk bijwoonden, waarvan 62 in de vroegmis, 229 
in de H. Mis van 7 u. 15, 66l in deze van 8 u. 15, 858 in de Hoogmis en 1119 
in de H, Mis van 11 u. 30. De parochie telt 8.954 inwoners. Het adres van het 
parochiesecretariaat is ; Gustaaf Latinislaan, 78, Brussel II, 
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IV. Missionerende Parochie. 


De parochiale zielzorg moet religieus apostolaat zijn en blijven. 
Ontspanning en liefdadigheidswerken zijn geen voorbereiding tot 
apostolaat (1). De zielzorger moet tot de mensen gaan, hun spreken 
over hun bovennatuurlijke belangen, hun gebeden vragen voor het 
religieus apostolaat van de parochie. Wanneer hij het echter te doen 
heeft met ongelovigen, dan kan hij natuurlijk de parochiale werken 
van hulpbetoon ten dienste stellen. 

Bij het begin van zijn verblijf op S. Suzannaparochie heeft E.H. 
Ryckmans zijn apostolaat onder de bescherming van O. L. Vrouw 
gesteld en van op de predikstoel aan de parochianen gevraagd of zij 
iedere dag een tientje van het Rozenhoedje zouden willen bidden voor 
de parochiale intenties. Er waren 250 gelovigen die deze eerste 
oproep beantwoordden en hun naam kwamen opgeven ; thans zijn er 
3039 die zich hebben verbonden om dagelijks het parochiaal tientje 
te bidden. 

Na korte tijd kwamen leken hun hulp aan de nieuwe pastoor 
van S. Suzanna aanbieden. Op dit ogenblik beschikt zijn parochie 
over drie sociale assistenten en twee verpleegsters die ganse dagen niets 
anders doen dan huisbezoeken, hulpbetoon, administratie in het pa- 
rochiaal secretariaat. Vijf andere juffrouwen helpen twee dagen per 
week. Als de bezoeksters aan een venster een briefje: « buis te huren 
of te kopen» zien hangen, dan houden zij een oogje in het zeil om 
de verhuiswagen te zien aankomen. Korte tijd nadien gaan ze bij de 
nieuwaangekomenen aanbellen en zij beginnen eenvoudig haar conver- 
satie met de woorden: «wij komen, in naam van de pastoor, U 
verwelkomen op de parochie... » De reactie is over het algemeen ver- 
wondering ; « dat hebben wij nog nergens ondervonden, maar dat is 
vriendelijk !.… » De samenspraak gaat verder: « Mijnheer de Pastoor 
doet ons U vragen of gij iedere dag een tientje van het Rozenhoedje 
wilt bidden ter ere van O.L. Vrouw voor het welzijn van alle 
parochianen? » Het antwoord op die vraag is van buitengewoon 
belang om de religieuze gesteltenis te kennen van de nieuw-aange- 
komenen. Als het antwoord affirmatief is, dan is er een aanwinst van 
goede parochianen, die bij latere bezoeken kunnen worden aangespro- 


(1) Op. cit. bl. 98, 101, 102: «aller directement au peuple et lui parler de 
son âme; — le vrai et grand travail à entreprendre, tout de suite, est celui de 
lapostolat religieux direct; — ce serait une erreur de considérer l'assistance comme 
la préface de Papostolat, » 


vo ee 


ken om lid te worden van parochiale verenigingen. Is het antwoord 
negatief, dan moet de bezoekster absoluut voorkomen dat de deur 
definitief worde dichtgeslagen, zij moet er voor zorgen dat zij mag 
terugkeren (1). Zelfs als het antwoord is: « wij pratikeren en geloven 
niet », dan antwoordt de bezoekster: « wij hebben in, de parochie 
een plaatsingsbureel voor meiden, een medico-sociaal centrum ; als 
wij u kunnen van dienst zijn voor verpleging van kinderen of 
volwassenen of in het zoeken naar een meid, zijn wij altijd bereid ». 

De huisbezoeksters leveren nog ander apostolisch werk met aan 
de parochiepriesters naam en adres van zieke en oude mensen te 
signaleren, de bijdragen te gaan afhalen, het doopdiploma van kin- 
deren na de plechtigheid aan de moeders persoonlijk ten huize te 
gaan afgeven, enz. (2). Het blijft echter goed verstaan dat alle 
bezoeken van de leken moeten gebeuren in naam, op aanvraag en 
onder toezicht van de pastoor (3). De huisbezoeksters moeten vooral 
op bezoek gaan bij de mensen die geen lid willen worden van 
verenigingen (4). 


V. Georganiseerde Parochie. 


De parochiale zielzorg werd gaandeweg georganiseerd, bijzover dat 
de administratie en de organisatie niet artificiëel zijn, maar integendeel 
gegroeid en bestuurd parochiaal leven. Men begon met de namen, 
adressen enz. van de personen met hun families die hun naam hadden 
opgegeven voor het parochiaal tientje. Men deed hetzelfde bij al de 
leden van de parochiale verenigingen. Zodoende had men reeds een 
groot aantal der steekkaarten van de parochiale «fichier». In de 
linkse bovenhoek van de steekkaart staat de'naam en het nummer 
van de straat. Daaronder staan voornamen, familienaam, geboorte-, 
overlijdensdatum en beroep van de vader. In de rechterbovenhoek 


(1) Op. cit, bl. 104: «se quitter définitivement après un refus, voilà ce qu'il 
faut éviter à tout prix. Le refus n'est pas un échec en lui-même. Le visiteur ou la 
visiteuse doit se comporter avec tant de bonté, de doigté et de charme qu'il finisse 
par s'entendre dire, n'importe de quelle manière, qu'il peut revenir. Ce cas est 
porté sur la liste des «cas à suivre». On peut être assuré que, neuf fois sur dix, 
sil est bien suivi, ce «cas à suivre» aboutira à une conversion ». 

(2) Op. cit.,‚ Hoofdst. VI, bl, 117-141. 

(5) Op. cit, bl. 126: «il doit être bien entendu et clairement dit que toutes 
les visites se font, non à titre d'initiative personnelle, mais au nom du curé, à sa 
demande et sous son contrôle ». à 

(4) Op. cit, bl. 127 : «reconquérir ceux — et ils sont la grande majorité — 
pour lesquels il n'existe aucune oeuvre spécialisée, ou qui se refusent à en faire 
partie », 
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van de kaart de vermelding, plaats en datum van het huwelijk. 
Daaronder voornamen, familienaam, geboorte, overlijdensdatum en 
beroep van de moeder. Daarnaast een klein vierkant waarin de 
particularia zowel van de man of de vrouw worden aangetekend ; 
als zij pratikeren wordt de letter P, en als dit niet het geval is de 
letters N. P. naast de initialen M of V geplaatst. De onderste helft 


‘van de steekkaart is voorbehouden voor annotaties over de kinderen: 


voornamen, plaats en datum van geboorte, datum van Doopsel, 
Eerste Communie, Catechismus, Plechtige Communie, Vormsel, par- 
ticularia, vertrokken, getrouwd, overleden. Gans onderaan de kaart 
is er nog een weinig plaats voor bemerkingen. 

Als de lekehelpsters van haar bezoeken in het parochiesecretariaat 
(een ruim burgershuis dat gelegen is rechtover de parochiekerk) 
terugkeren, dan vullen zij, of ‘de parochiesecretares, regelmatig de 
fichier met steekkaarten van nieuw ontdekte families aan en houden 
hem voortdurend a jour. Zij doen nog meer: zij schrijven in een 
schrijfboek een tamelijk lang verslag over het onderhoud dat zij in 
de bepaalde huizen hebben gehad. Op de rugzijde van de steekkaart 
duiden zij met cijfers of nummers het schrijfboek en de bladzijde aan 
waar men dit onderhoud kan vinden. Ten slotte houden zij een 
grootboek, een soort classeur, waar voor ieder familie een groot 
genummerd blad is gereserveerd en waarop zij de korte inhoud van 
de verschillende onderhouden neerschrijven. Zij vermelden eveneens op 
de corresponderende fiche het nummer der bladzijde van de classeur 
waar men die korte inhoud kan lezen. Dat zulke documentatie voor 
een priester, die b. v. een berechting moet doen, van het aller- 
grootste nut is, is zonneklaar (1). Daarbij komt nog dat de verslagen 
van conversaties zeer goed de actuele opinie van de mensen weer- 
geven. Een pastoor die ze regelmatig leest is op de hoogte van de 
publieke opinie van zijn parochie. 

De onkosten van de organisatie van het parochiesecretariaat 
worden betaald door de parochianen zelf ; ieder geeft volgens vermogen, 


(1) Op. cit, bl. 155 : «on comprend aisément qu'en certains cas l'existence de 
renseignements précis’ peut revêtir une importance décisive, Lorsque le prêtre est 
appelé auprès d'un malade dangereusement atteint, il importe qu'il se munisse de 
tous les renseignements possibles, pour agir avec le plus de chances de succès On 
pourrait écrire un livre entier pour donner des exemples saisissants de l'importance 
vitale d'une documentation minutieuse. Nous osons dire que ce point ne souffre au- 
cune discussion, Renoncer à consigner par écrit tous les éléments de renseignements, 
c'est se résigner à travailler au hasard ou dans un cercle extrêmement restreint de re- 
lations bien connues », 
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{naar de uitslag is dat niet alleen alles betaald is, tnaar het secreta- 
riaat nog geld opbrengt (1). 

De drie machtige middelen, die de pastoor zelf moet gebruiken 
om de zielen van zijn parochianen te veroveren zijn de predikatie, 
het godsdienstonderricht aan de kinderen en de voorbereiding van de 
verloofden tot het huwelijk (2). De parochiepriesters mogen zich niet 
op onredelijke, overdreven wijze in de werking werpen, zij moeten 
spijts alles, hun gezondheid verzorgen en de nodige rust en ont- 
spanning nemen, meer nog zij moeten tijd hebben eerst en vooral 
om hun geestelijke oefeningen te verzorgen en ook om te studeren (3). 
Zij zullen dat kunnen verwezenlijken op - voorwaarde dat zij hun 
parochiaal werk goed organiseren. 

Met geestdrift besluit E. H. Ryckmans zijn boek : «la paroisse 
n'est pas périmée. Elle est plus nécessaire que jamais. Elle est irrem- 
plagable. Il faut rebâtir la paroisse » (4). 
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B) Beoordeling. 


E. H. Ryckmans heeft een zielzorgsmethode uitgedacht en ver- 
wezenlijkt die vat heeft en doordringt bij de inwoners van een 
randparochie van de grootstad. Er gebeuren natuurlijk geen wonderen, 
de vooruitgang is traag, maar gestadig: er komt stilaan weêr belang- 
stelling voor de parochie. 

1. Tegenover het volksliturgisch apostolaat, zoals het in S. Su- 
zannakerk te Schaarbeek wordt uitgeoefend, zal wel niemand ernstige 
kritiek kunnen uitbrengen. Het gebeurt perfect volgens de kerkelijke 
voorschriften en toch bidden en zingen de aanwezige gelovigen samen, 
al is het ook meestal in het latijn. E. H. Ryckmans is terecht over- 
tuigd dat het latijn geen onoverkomelijke moeilijkheid is voor de 
volksliturgie en hij staat ook, gelukkig, weigerig tegenover de 
paraliturgie. Het enige wat hier kan worden opgemerkt is dat in de 
gelezen-mis, de priester, die het volksgebed leidt, steeds zal moeten 
opletten, dat hij de aandacht niet op zich trekt, maar leidt naar de 
celebrant. 


(1) Op. cit, bl. 261 : «un secrétariat vraiment sérieux rapporte beaucoup plus 
qu'il ne coûte». 

(2) Op. cit, bl. 166-241. 

(3) Op. cit, bl. 344-349. 

(4) Op. cit, bl. 360-361. 
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IL. Betreffende de missiemethode, zoals zij in het besproken boek 
is uiteengezet en in werkelijkheid beoefend wordt, kunnen de volgende 
vragen gesteld en bemerkingen worden gedaan. 

1) De hulp van de leken aan het priesterapostolaat is natuurlijk 
uitstekend, voor zover en zolang zij de werking van de priester 
voorbereidt en helpt. Zij mag of kan echter nooit het priesteraposto- 
laat, ook niet voor wat betreft het huisbezoek, vervangen. Hier kan 
de vraag worden gesteld of de auteur niet te veel de nadruk legt op 
het feit dat de pastoor van een goed georganiseerde grote parochie 
van de stad niet de tijd zou hebben om persoonlijk vele huisbezoeken te 
doen? Hij geeft de indruk een ongelukkige thesis te verdedigen (1). 
Vele gelovigen zullen zijn besluit spijtig vinden dat de pastoor, die 
aan het hoofd staat van een « levende parochie», weinig tijd heeft 
om persoonlijk zijn parochianen te bezoeken (2). De meerderheid 
van de parochianen, ook in de grootstad, zijn nog meest vereerd en 
gesticht door het bezoek van de pastoor zelf, die moet zorgen dat 
hij voor de huisbezoeken tijd beschikbaar houdt. Deze vaststelling 
betekent absoluut niet dat het kostbaar apostolisch werk van de leken 
mag worden geminimaliseerd, integendeel, het is noodzakelijk en 
bewonderenswaardig ; maar het kan en moet samengaan met de 
apostolische arbeid van de priesters: het een sluit het andere niet 
uit, wel integendeel. 

2) De eerste helpers van de pastoor zijn en blijven de onderpas- 
toors. Het is opvallend hoe weinig er in dit boek, dat een levende 
parochie beschrijft, spraak is over de onmiddellijke medewerkers van 
de pastoor. In geen enkel van de drie grote delen van het boek, 
noch op liturgisch, missionerend, organisatorisch gebied, wordt de 
werking van de onderpastoors ernstig en breedvoerig uiteengezet. Als 
er ergens équipegeest moet heersen, dan is het toch onder priesters, 
die samenwerken op dezelfde parochie. ,Hij mocht daarom meer en 
klaarder worden beschreven in dit boek. Michonneau legt, in zijn 
welbekend werk, veel meer de nadruk op die noodzakelijke samen- 


(1) Op. cit, bl. 30-39. 

(2) Op. cit, bl. 260: «le curé qui dirige et contrôle tout l'ensemble, par l'in- 
termédiaire de ses chefs de service, et par la lecture des cahiers de rapports de tous 
les auxiliaires, ne trouve peut-être pas beaucoup de temps pour accomplir des visites 
personnelles, mais la paroisse s'habitue à le considérer comme un bon père, attentif 
aux besoins et aux difficultés, aux épreuves et aux joies de tous ses enfants. Ceux- 
ci n’hésiteront pas à se rendre auprès de lui, lorsqu’ils ont vraiment besoin de lui 


et de personne d'autre », 
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werking tussen pastoor en onderpastoors (1). Ligt er aan de methode il 


van E. H. Ryckmans meer gezond verstand ten grondslag dan aan 
de Franse renouveau, de vraag mag worden gesteld of bij bij onze 


Zuiderburen, op het gebied der sacerdotale samenwerking, niets kan 


leren ? 

III. De organisatie van S. Suzannaparochie te Schaarbeek is 
zeker goed uitgewerkt en bijgehouden. De pastoor weet wie er op 
zijn parochie woont, alhoewel, in een tijdsspanne van negen jaren, 
ongeveer de totale bevolking verhuisde. Hij kent de onregelmatige 
huwelijken, de pratikerenden en niet pratikerenden, hij weet hoeveel 
communies er ’s Zondags en gedurende de week, sinds 1985, in zijn 


kerk werden uitgereikt. Hij heeft maar een blik te werpen op de 


grafieken, die op de muren van zijn parochiesecretariaat hangen, om 
op de hoogte te zijn van het aantal mishorenden en communicerenden 
in de week en ’s Zondags. Mocht dan ook het parochiesecretariaat 
van S, Suzanna navolgers vinden, in de hoofdstad vooreerst, en 
verder in de andere grote steden. 

IV. Of het boek van E. H. Ryckmans op gans de ‚jn een goed 
propagandamiddel voor zijn werking mag worden genoemd, kan 
worden betwijfeld. ls zijn studie verheffend in het positief gedeelte 
waar de opbouw van een aangepaste parochiale zielzorgmethode wordt 
ontwikkeld, de auteur is te absoluut en exclusivistisch in zijn oordeel, 
hij is zelfs misprijzend gestemd tegenover het verenigingsleven, dat 
niet totaal en exclusief ten dienste staat van de parochie. De gespe- 
cialiseerde katholieke actie en de christelijke sociale beweging in het 
bijzonder worden op sommige plaatsen van het boek duchtig onder 
handen genomen en bitter gekritikeerd (2). Bekent de auteur zelf 
niet dat hij de sociale kwestie, de werking op het milieu van som- 
mige bewegingen, waarschijnlijk met een zeker misprijzen behan- 
delt (3) 7... Zulke spijtige, echt-betreurenswaardige uitdrukkingen 
kunnen de indruk wekken dat wij hier tenslotte te doen hebben met 
een neiging tot parochiaal absolutisme. 


(1) Op. cit, bl. 20: «je dis bien: «notre pensée», car‚ mes vicaires et moi 
nous ne faisons qu'un; nous avons vécu ce livre ensemble avant de le dicter; c'est 
le résultat de notre commune expérience et de nos longues méditations d'équipe au 
contact du réel. C'est pourquoi, même lorsqu'il n'y a que le curé qui parle, il dit 
«nous» : ce n'est pas un pluriel de majesté; c'est un pluriel de réalité». 

(2) Op. cit, bl. 115, 140. 

(3) Op. cit, bl. 87: «et cela après avoir éliminé, peut-être non sans quelque 
nuance de dédain, la question sociale, les mouvements et les groupements dans le 
vrai milieu». 
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Dit absolutisme en exclusivisme zal de Kerk in onze tijd niet. 
redden. Het is al te evident dat zelfs de beste parochiale werking 
vele moderne religieuse problemen niet kan oplossen en talrijke 
morele gevaren niet kan afweren : nemen wij slechts, als voorbeeld, 
de drie grootmachten : pers, film, radio; het leven op de burelen, 
„fabrieken, enz. Wat kan de parochiale activiteit tenslotte verwezen- 
lijken in parochies, gelijk deze van S. Gudula te Brussel, S. Niklaas 
te Gent, waar de administratieve lokalen en burelen van de groot- 
industrie en de banken, de grootwarenhuizen en de hotels, de grote post 
en het stadhuis, de telefoon- en telegraafcentrale gevestigd zijn ? 
Overdag krioelt het in die gebouwen van meestal gedoopte mensen 
die dan geen tijd hebben om het bezoek van de pastoor of zijn 
lekenhelpsters te ontvangen. Het is al te klaar dat in die parochies 
niet het parochiaal apostolaat, maar de gespecialiseerde katholieke 
actie en de christelijke sociale werking meest vruchten zullen opleve- 
ren. Op hun parochie keren zeer vele werklieden en bedienden slechts 
terug om nachtrust te nemen. Pater De Coninck schrijft daarom 
terecht : « Als het apostolaat van de Kerk het exclusieve voorrecht 
is van de parochie, dan mogen wij de wapens neerleggen. Doch het 
is zo niet» (1). Het is evident dat er, tegenwoordig meer dan ooit, 
moet worden gestreefd naar samenwerking van parochiaal en gespe- 
cialiseerd apostolaat, hoe moeilijk deze ook soms te verwezenlijken 
is (2). Sommige affirmaties van E. H. Ryckmans zullen de verdedi- 
gers van die samenwerking eerder ontstemmen.- Het is spijtig, want 
de merkwaardige apostolische activiteit van de pastoor van S. Suzanna 
te Schaarbeek verdient op zich zelf sympathie, bewondering en 
‚navolging en zijn degelijk boek een ruime verspreiding. 


P. LOONTJENS 


(1) Op. cit, bl. 111 : «si l'apostolat est l'ceuvre exclusive de la paroisse, on, 
peut déposer les armes. Mais il n'en est rien». 

(2) In zijn toespraak tot de leiders van de Italiaanse Katholieke Actie (4 Sep- 
tember 1940) handelde Pius XII over de verhouding der Katholieke Actie tot de 
andere godsdienstige verenigingen. De Paus zegde o.a. : «een wederzijdse welwil- 
lendheid, een breed begrip en een oprechte samenwerking moeten bestaan. Dat zijn, 
gaven en deugden, die hun wortel hebben, aan de éne kant in de zuivere ijver. 
voor de glorie van God en het heil der zielen, die hen allen bezielt, en aan de 
andere kant, in de saamhorigheid van allen in het Mystiek Lichaam van Christus, 
waaraan zij het levenssap putten ». 


SSHRe 
WERKEN OVER DOGMATIEK 


Wij geven hier een kort overzicht van enkele recente werken over dog- 
matische onderwerpen: twee nieuwe handboeken, enkele werken over de 
scheppingsleer, bepaaldelijk over de mens en over de engelen, en een drie. 
tal boeken over het eeuwig leven. 

Op stuk van handboeken der dogmatiek is de Duitse vakgeleerden- 
wereld wel van de meest productieve geweest. Alle theologische scholen 
zijn er vertegenwoordigd (cfr Coll. Gand., 1950, blz. 170). Een nieuwe 
richting kan D' Matthias Premm, professor emeritus van de Salzburger- 
universiteit en bewerker van het jongste dogmatische manuale, dan ook 
bezwaarlijk inslaan. Toch meent hij geen overbodige uitgave te publiceren, 
vermits alle bewerkers van Duitse leerboeken reeds zijn overleden met uit- 
zondering van “M. Schmaus, die niet een strict handboek, «sondern ein 
Lesebuch» uitgaf. Premm’s Katholische Glaubenskunde (1), een «Lehr- und 
Lernbuch», bezit waarlijk de kwaliteiten van een goed manuale : klaar ge- 
formuleerde stellingen, preciese aanduiding van de theologische zekerheids- 
graad, doorzichtelijke omlijning van de vraagstelling; daarop volgen de 
argumenten uit het kerkelijk leergezag (decreten in de Latijnse taal, wat ver- 
arming van de zinsrijkdom voorkomt), uit de H. Schrift en uit de Traditie. 
In de Traditieargumenten hadden wij graag de evolutie van de gedachte en 
vooral het onderscheid Oosterse-Westerse theologie beter belicht gezien. 
Paedagogische waarde bezit het werk ontegensprekelijk: klaarheid, logische 
voortgang in de ontwikkeling der gedachten, geleidelijk uitdiepen van de 
positieve openbaringsgegevens ; soms wordt de stelling vlug in het geheugen 
geroepen ; abstracte zaken worden met sprekende voorbeelden en gelijkenis- 
sen verhelderd; historische disputen krijgen weer leven (zie bv. blz. 510- 
511); scholastieke strijdvragen worden onder vorm van opwerpingen uitge- 
drukt; zelfs doet S. beroep op grafische voorstellingen, wat evenwel niet 
zonder gevaar is (bv. blz. 129) ; herhaaldelijk wordt de levenswaarde van 
de geloofsgegevens aangeduid: aldus treft bv. bij de behandeling van de 
via eminentiae in de Godskennis hoe het religieuze in de rationele denkwijze 
wordt ingeschakeld : de logische uitkomst van de Godskennis is Ehrfurcht, 
religie waar de hele mens buigt (blz. 85). 

Het boek omvat een inleiding tot de dogmatische theologie en de trac- 
taten De Deo Uno et Trino, De Deo Creante et Elevante en De Lapsu. 
Klassieke stof, klassieke indeling, klassieke problemen. Hier mocht misschien 
‘wat frisse lucht waaien. De inleiding, herhaling van de voornaamste stellin- 
gen uit De Fontibus, is zeer bondig. Wij zochten tevergeefs naar het levend 
verband tussen Magisterie, Traditie en H. Schrift; het acute probleem van 


(1) M. Premm, Katholische Glaubenskunde. Ein Lehrbuch der Dogmatik. 1. Band. 
(Einführung). Gott der einwesentliche und dreipersönliche Schöpfer des Alls, Wien, 
Herder, 1951, 23 x 15 cm., XVI + 588 blz., geb. linnen DM. 26 (bij inschrijving op 
de 4 volumen ; DM. 23.40). 
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de evolutie van het dogma werd niet aangeraakt; in de methode van de 
theologie is geen sprake van onderscheid tussen de theologia positiva fontium 
en de positiva magisterii, enz. 

In De Deo worden wijselijk de Godsbewijzen naar de metaphysica en 
ander vakken verwezen; het probleem van Gods kenbaarheid wordt echter 
wel behandeld. Heeft S. soms niet een te houterige opvatting van de we- 
tenschappelijke bewijzen van het Godsbestaan, alsof deze enkel aaneenscha- 
kelingen van syllogismen zouden zijn (blz. 59-63)? Zijn beoordeling van het 
atheïsme lijkt ons te simplistisch: S. houdt geen rekening met een mogelijke 
grondige storing van de menselijke vermogens door opvoeding en milieu; 
onvergeeflijk is het ontbreken in de bibliographie van P. Descoqs’ Praelec- 
tiones theologiae naturalis en van Pénido’s Le rôle de l'analogie en fhéologie 
dogmatique. De godsnamen, die terecht de uiteenzetting over Gods wezenheid 
inleiden, zijn buiten het «Ik ben die ben» (blz. 95-97) te weinig uitgediept. 

De punten waar de theologie met de natuurwetenschappen in contact 
komt, lijken ons gezond beoordeeld. De verklaring van het Hexaëmeron 
ruimt op met alle woordelijke interpretatie en met alle Concordisme : het 
hele scheppingsverhaal is illustratie van de religieuze hoofdgedachte dat alles 
door God is geschapen ; de lichamelijke afstamming van de mens is een 
«theologisch offene Frage»; S. laat spel aan een gematigd transformisme; 
de «peculiaris creatio hominis» vereist strict genomen alleen Gods recht- 
streekse tussenkomst in de schepping van de eerste mensenziel ; voor een 
onmiddellijke schepping van het lichaam brachten de theologen nog geen 
enkel dwingend bewijs; de Schrift moet hier ruim verstaan worden, zeker 
niet woordelijk (blz. 414-416) ; door het verhaal van Eva’s schepping wordt 
de gedachte van de eenheid en onverbreekbaarheid van het huwelijk drama- 
tisch gesymboliseerd (blz. 419). Toch lijkt S. ons een weinig te veel het 
«louter hypothetische» van de dierlijke afstamming van het menselijk lichaam 
te beklemtonen. Zwakke punten vinden wij o. a. in de bewering dat de 
creatio ex nihilo in Gen. 1,1 expliciet is geleerd (blz. 349-351), dat Gen. 1 
en Gen. 2 «vom gleichen Verfasser stammen» (blz. 419!!), dat de voort- 
planting van de erfzonde per generationem reeds ín Rom. wordt geleerd 
(blz. 503), dat het monogenisme een dogma is (blz. 422 ; dat volgt zeker niet 
uit het zwakke schriftargument van blz. 423) ; enz. De affirmatie dat Gods 
Voorzienigheid vrije mensen betreft, wordt in de loop van de uiteenzetting 
enigszins vergeten (bv. blz. 175). In de enkele bladzijden over het voorge- 
borchte der kinderen (blz. 197-198, 531-536) maakt S. wel melding van ver- 
ouderde mildere sententies, echter niet van de huidige strekkingen over 
het desiderium baptismi Ecclesiae, 

In het Nederlandse taalgebied is de reeks Romen’s Compendia met een 
dogmatisch compendium verrijkt (1). Het is bewerkt door twee Nederlandse 

(1) A.H. Marrua, O. P. en R. W. Truvys, O. P., Katholieke Dogmatiek (Romen’s 


Compendia), Roermond-Maaseik, Romen & Zonen, 1951, 16,5 x 11 cm, 1026 biz,, 
geb. 280 fr. 


/ 


sa ROO 


Dominikanen D' A.H. Maltha en L'R: W. Thuys. Zij behandelen er heel de 
dogmatiek: de inleiding op de theologie met een miniatuur tractaat de fide 
(dat na al de studies over de geloofsact een pover figuur slaat), verder de 
tractaten over God, Drievuldigheid, God als Schepper, Genade, Chrístologie 
en Soteriologie, Mariologie, Sacramenten en Uitersten. Uiteraard mag men 
aan een compendium minder strenge eisen stellen dan aan een monografie 
of een handboek. In een compendium. streeft men er naar zoveel mogelijk 
inzicht te geven in de geloofswaarheden, om het geloof zuiver te bewaren 
en te prediken. Dit kan meebrengen dat de speculatieve uitbouw het in 
sterke mate haalt boven de positieve bewijsvoering uit H. Schrift en Traditie ; 
feitelijk is deze laatste veelal zeer stiefmoederlijk behandeld, soms zelfs pri- 
mair (zie bv. blz. 294 over monogenisme). Dat kan nog meebrengen dat 
men de H. Schrift principiëel altijd in het licht van het Magisterie beziet. 
Bovendien zoeke men in een compendium een degelijke uiteenzetting van 
de traditionele leerinhoud, niet zozeer nieuwere stromingen. Actuele strijd- 
vragen worden dan ook soms vermeld (bv. over het voorgeborchte, blz. 741), 
gewoonlijk echter principiëel voorbijgezien als niet passend in een compen- 
dium. We hadden toch graag sommige traditionele hoofdstukken meer be- 
snoeid gezien, zo bv. over de engelen, terwijl capitale leerpunten als de 
ongeschapen genade, de geloofsact, de Kerk als voortzetting van Christus’ 
heilswerk breder mochten uitgewerkt. Het dogmatisch. tractaat De Ecclesia 
vond trouwens geen plaats in het compendium. 

De schepping van de wereld, de zin en de adel van het menselijk 
bestaan, de zonde doen vragen rijzen zo oud als de mensheid. Voor de 
gelovige is de eerste bron van oplossing onbetwistbaar de H. Schrift. Meer 
bepaald zijn voor de theologische opbouw van het tractaat De Deo Creante 
et Elevante de scheppingsverhalen, Gen. 1-3, van uitzonderlijk belang. Het 
licht moet hier komen van de exegeten. Over deze exegetische en dog- 
matische twistplaatsen heeft Prof. Hauret van het seminarie van Lugon een 
uitstekend brochuurtje gepubliceerd (1). Zich hoofdzakelijk op theologisch en 
kritisch standpunt stellend, handelt hij er over de bijbelse cosmogonie, de 
schepping van de mensen, de geschiedenis van hun geluk en val, over straf 
en belofte. Voor exegeten is zijn oplossing wellicht niet nieuw, maar voor 
vele priesters en voor het lekenpubliek zal zijn brochure een bevrijding brengen 
uit klemmende moeilijkheden. Zo stelt men spontaan de vragen: wat is er 
te geloven van het zesdagenwerk, wat is de religieuze betekenis van Gen. 1, 
wat leert ons de bijbel over de schepping van Eva, welk is de juiste zin 
van het Protoëvangelie? Om die vragen op te lossen gaat S. zijn licht niet 
eerst bij de natuurwetenschappen aansteken, om daarna een pseudo-weten- 
schappelijke concordistische theorie op te bouwen; hij bindt zich evenmin 
aan de onbewezen hypothesen van monogenisme of polygenisme. Hij laat 


(1) Cn. Haurer, Origines de l'univers et de homme d'après la bible (Genèse 
I-III), 2°ed., Parijs, Gabalda, 1950, 18 x 11 cm., 257 blz., ing. 850 fr. fr. 
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de bijbeltekst spreken en verklaart aan zijn lezers het letterkundige genre 
van de Genesisverhalen ; hij toont dat er onderscheid moet gemaakt worden 
tussen de historische waarheid van deze verhalen en de symbolische wijze 
waarop die waarheid wordt uitgedrukt. Prof. Coppens betitelde terecht deze 
brochure als een «moedige en toch tegelijk gematigde poging». 

Dezelfde eeuwige vragen brachten in protestants milieu M. Erich Sauer 
tot een meer dogmatische verhandeling in Vom Adel des Menschen (1). 
Traditioneel is zijn behandeling van de algemene problemen over oorsprong 
en doel van de wereldschepping en over het kwaad. Merkwaardig is even- 
wel de wijze waarop de mogelijkheid tot zonde wordt bewezen uit de roe- 
ping van de mens tot de levens- en liefdegemeenschap met God, welke slechts 
opgaat tussen vrije personen en geestesverwanten. De interpretatie van het 
bijbelse scheppingsverhaal in zijn verhouding tot de natuurwetenschappen 
zal bij katholieke exegeten nog slechts zeldzame voorstanders vinden. De 
auteur denkt nog in de concordistische mentaliteit van de 19° eeuw : Mozes 
was een perfect geoloog, de scheppingsdagen zijn zes onderscheiden perioden. 
In de volgende hoofdstukken handelt S. over de buitenhistorische achtergrond 
van de wereldgeschiedenis ; hij tracht het natuurfilosofisch bewijs op te stellen 
van een persoonlijke duivelsmacht, die gans de schepping in haar val heeft 
meebetrokken en zo het bestaan van de dood ook voor alle menselijk leven 
verklaart. Wij kunnen S. niet volgen als hij zijn grondgedachte voorstelt 
dat de dood ook in de plantenwereld het gevolg is van een zondeval (cfr 
blz. 75, 81, 93, enz), evenmin als hij de val van Satan ergens tussen de 
elf eerste bijbelverzen zoekt te localiseren (blz 81). Daarna wordt de schep- 
ping van de mens belicht. Krachtens zijn eerste roeping is de mens redder 
van de wereld. Hij moet in vrije onderdanigheid aan God als heerser over 
de aarde optreden en door de uitbreiding van zijn geslacht de wereld voor 
God terug veroveren en hem verlossen uit de macht van de Satan, wiens 
rechtsgebied de wereld was (blz. 97 vv). Boven die tijdelijk begrensde 
verlossersroeping uitis hem in Gods plan een eeuwigheidsbestemming toege- 
schikt: de levens- en liefdegemeenschap met de Schepper. Hij is geroepen 
tot aanbidding als de hoogste ontvouwing van de wederliefde van een schep- 
sel tot God, hij is bestemd tot Gottesbildlichkeit, Godszoonschap en wereld- 
heerschappij, de hoogste titel die hem verplicht tot koninklijke adel. 

Deze monografie opent originele, zelfs verrassende perspectieven op de 
bestemming van de mens. Ofschoon zijn katholieke documentatie uiterst pover 
blijkt, heeft hij vele katholieke traditionele stellingen, ook op punten waar 
men het niet zou verwachten, bv. over de innerlijke genadeomvorming van 
de gelovige (cfr blz. 170-172, 187). Op veel andere punten echter gaan we 
niet accoord. Bouwt S. in het algemeen zijn stelling niet te uitsluitelijk op 
filosofische gronden om ze daarna in de H. Schrift te gaan opzoeken, bv. 


(1) *E. Saver, Vom Adel des Menschen. Gedanken über Zweck und Ziel der 
Menschenschöpfung, 4° uitg., Gütersloh, Der Rufer, 1948, 23 x 16 cm, 246 blz., geb. 
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in het bewijs van het bestaan van een duivelse macht (blz. 75)? Heeft hij 
wel voldoende eerbied voor de openbaringsgegevens, die toch eerst in zich 
zelf moeten onderzocht en ontleed worden? Veel pseudoproblemen zouden 
wegvallen als hij consequent de hagiograaf bezag als een religieus denker, 
niet als een natuurkundige. Hij zou wellicht een andere mening krijgen over 
het periodisme, over de «imago Dei», enz. Meent S. waarlijk dat «imago 
Dei» in Gen. 1, 26-27 dezelfde betekenis heeft als bij Paulus? Is die Gods- 
gelijkenis een natuurlijke kwaliteit of een bovennatuurlijke ? Die vragen 
blijven onopgelost. 

Het christelijk mensenbeeld, dat ín zijn diepste kern niets anders is dan 
de imago Dei, de weerkaatsing van het Godsbeeld in de mens, vormt het 
voorwerp van een bundel opstellen van Maria-Laachermonniken (1). De kern 
van het mensenbeeld zoekt Abt Ildefons Herwegen (} 1946) in de benedictijner- 
regel. Het door hem aangeslagen thema, de mens als homo orans, wordt 
dan in de drie volgende bijdragen doorgetrokken. Het mensenbeeld wordt 
aldus ontleed volgens de liturgie (Abt Basilius Ebel), in het kerkelijk jaar 
(Dom Theodoor Bogler) en volgens de oraties van het Romeinse missale 
(Dom Emmanuel von Severus). 

In het licht van dat zelfde christelijk mensenbeeld werd door P. M. Van 
Straaten het probleem van het huidige humanisme behandeld (2). Het huma- 
nisme, dat de wezenlijke goedheid van de menselijke natuur doceert en als 
ideaal voorstelt het harmonisch beleven en ontplooien van alle menselijke 
krachten en vermogens, heeft heden ten dage meestal een areligieuse kleur. 
Zo is het niet essentiëel. Als het de hele werkelijke mens beschouwt en dus 
de afhankelijksverhouding en de verheffing van de mens tot de genadeorde 
niet voorbijziet, dan kan het zeer goed katholiek voorgesteld worden. Dat 
humanisme zal dan verder voor de christenmens het meer interne probleem 
stellen van het «christelijk humanisme» : is het mogelijk de strevingen naar 
een harmonieuze menselijke ontplooiing in overeenstemming te brengen met 
de christelijke versterving? Deze twee vragen worden vanuit het katholieke 
standpunt vluchtig beantwoord, nadat eerst de begrippen duidelijk werden 
afgelijnd. 

De revelatie leert ons nog het bestaan van een tweede soort schepselen : 
de engelen. Onder rationalistische invloed is voor de moderne mens het 
bewustzijn van de werkelijkheid en van de zin van de engelenwereld bijna 
helemaal teloor gegaan. Zelfs in het christelijke milieu is de engelengestalte 
geleidelijk verbleekt. De geestelijk schone, krachtige, verheven engel trad 
terug voor een eerst vermenselijkte, daarna verburgerlijkte, tenslotte senti 
mentele, vernepen en tot in het belachelijke en smakeloze vervormde figuur, 


(1) Zmago Dei. Gesammelte Aufsätze zur Frage des christlichen Menschenbildes, 
Düsseldorf, Bastions-Verlag, 1948, 17 x 11 cm,‚‚ 104 blz., geb. 

(2) M. Var Srraaten, O. E. S. A., Problemen rond het humanisme onzer dagen, 
Haarlem, 1950, 25 x 15,5 cm, ingen., 81 blz, 
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die uiteindelijk slechts nog een veelal grondig misbegrepen rol van bewaar- 
engel heeft te spelen. Tegen die misvorming ontstaat stilaan reactie zo in 
protestantse als in katholieke kringen. 

Wij signaleren het katholieke werk van M. Heinz Kühn (1). Terugkeer 
tot de bronnen en tot de traditie lijkt de geschikte weg tot herwaardering. 
S. tekent daarom de engel zoals hij voorkomt in de H. Schrift, in de chris- 
telijke wijsbegeerte, in de theologie, de mystiek, de liturgie en in de Wes- 
terse vroomheid en kunst. Aldus biedt hij een overzicht van de rijke chris- 
telijke traditie. Als verzameling van gegevens en als uitdrukking van het 
vrome zoeken naar de gronding van de engelenverering is het werk geslaagd 
te noemen. Kritisch is de auteur in zijn keuze van teksten evenwel niet; 
als staaltje daarvan overlope men eens de teksten die aangehaald worden 
om de val van Lucifer te tekenen (blz. 158-160): telkens wordt er gebouwd 
op de sensus accommodatitius; zie nog bv. Gen. 1,1 waar «hemel» de 
engelen vertegenwoordigt (blz. 118); onjuist is zijn interpretatie van «simul» 
uit de tekst van het Lateraans Concilie (blz. 121); nu nog spreken over een 
«caelum empyraeum» (blz. 151-152) is voortbouwen op een valse voorstelling, 
enz. De philosophische engelenleer herneemt eenvoudig de stellingen van 
S. Thomas. De speculaties over de drie maal drie engelenkoren worden 
gesteund op de beschouwing dat de schepping de imago Dei Trini is. S. is 
evenwel bewust dat wij over de hemelse wereld weinig zekere gegevens 
hebben (blz. 145-146). Tot de meest bekorende stukken behoort onbetwist- 
baar de behandeling van de engelenfiguur in de kunst als uitdrukking van 
levendige of van kwijnende geloofsgeest. 

In protestantse kringen waagt M. Hermann Leitz (2) een poging om het 
geloof in het bestaan en in de helpende functie van de engelen weer bur- 
gerrecht te verschaffen. S. wijst eerst op de getuigenissen van de christelijke 
overlevering zowel van grieks-orthodoxe als van katholieke en protestantse 
zijde, en op de plaats van de engel in de kunst. Die traditie is gegroeid 
uit de H. Schrift. Het scripturair onderzoek is echter beperkt tot een bloem- 
lezing van teksten. Als S. daarna een korte angelologie opmaakt, blijft hij 
zeer dicht bij de H, Schrift en waar hij maar enigszins het speculatieve 
terrein betreedt, is hij niet meer thuis. Wat verstaat hij (bv. blz. 45) door 
«einen engelgemäsz gestalteten Körper... über dessen himmlische Materie und 
Natur uns jedoch nichts geoffenbart ist» (blz. 44-45) ? Speelt de verbeelding 
hem geen parten als hij de hemelen gaat localiseren (blz. 53)? Tegenover 
de katholieke engelenleer staat S. eerder welwillend; hij verwijt haar alleen 
dat de directe aanroeping van de engelen afwijkt van de schriftgegevens 
(blz. 22). 


(1) H. Küur, Das Reich des lebendigen Lichtes. Die Engel in Lehre und Leben 
der Christenheit, Berlin, Oswald Arnold Verlag, 1947, 19 x 14 cm., 838 blz., geb. 
DM. 10.80. 

(2) *H. Lerz, Die Engel. Ihr Wesen und Werk, Siegen-Leipzig, Wilhelm 
Schneider-Verlag, 1948, 18 X 12 cm., 80 blz. 
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Tenslotte vermelden wij Herdet’s uitgave «Der Bilderkreis» waarin 
M. Lothar Schreyer 25 reproducties publiceerde, enkele in kleuren, van treffende 
engelvoorstellingen in de kunst (1). Vooral de oudste kunst en de kathe- 
dralen bewaren de zuiverste engelengestalten en het is ook daaruit dat S. 
vooral zijn keuze deed, De reproducties zijn ingeleid door een lopende tekst, 
waarin de wezenheid en de ‘taak van de engelen worden belicht, terwijl 
ieder van de behandelde aspecten geïllustreerd wordt door een engelbeeld. 

De verwachting van een eeuwig leven is een algemeen menselijk ver- 
schijnsel. Het stelt problemen die alleen in het christendom een tamelijk 
klare oplossing ontvangen. De katholieke opvatting hieromtrent, practisch een 
tractaat de Novissimis in het Frans, wordt door P. Garrigou-Lagrange theo- 
logisch nauwkeurig uiteengezet (2). Zijn behandeling is speculatief-scholas- 
tisch opgevat; Schriftargumenten en Vadersteksten dienen eerder als confirmatie 
dan als hoofdschotel. — Het werk deelt van het preciese, bondige, soms 
droog-wetenschappelijke dat de boeken van P. Garrigou kenmerkt; bijna 
nergens -wordt beroep gedaan. op metaphoren, op verbeelding of op gevoel. 
S. beschouwt eerst de diepte van de menselijke ziel; die diepte is hieruit te 
verklaren dat onze wil reeds op het natuurlijke plan verlicht wordt door het 
verstand dat het zijn in zijn universaliteit vat en bijgevolg ook het universele 
oneindige goed, dat concreet slechts in God is verwezenlijkt. Die zielsdiepte 
wordt dan onderzocht in verband met het particulier oordeel. Daarna dient 
“zij om hel, vagevuur en hemel te begrijpen. Zo bv. de uiteenzetting over 
de hel. De smart van de eeuwige Godsberoofdheid kunnen wij niet door- 
gronden omdat de ziel nog niet het bewustzijn bezit van haar eigen on- 
metelijke afgrondelijkheid, die alleen door God kan gevuld en onweerstaan- 
baar aangetrokken worden (blz. 162). Maar na de dood wordt de zondaars- 
ziel bewust van haar diepte en ze ziet in dat haar leegheid nooit door de 
Godsschouwing zal gevuld worden. Op het ogenblik dat de ziel naar niets 
anders meer streeft dan naar het hoogste goed, Gad, dan juist verneemt zij 
het «weg van mij>. Ook zonder verbeelding werpt S. op sprekende wijze 
licht op het ander leven. 

P. Staudinger, S. J., neemt in zijn boek L'homme moderne devant le 
problême de l’au-delà (3) een heel ander standpunt in. De kwesties rond 
het vagevuur worden opzettelijk vermeden om alleen oordeel, hel en hemel 
te beschouwen. Uitgangspunt is niet een filosofische beschouwing, maar een 
waardeoordeel over de getuigenissen van atheïsten enerzijds, van Godsbelij- 
ders anderzijds. Deze laatsten halen het door hun oprechtheid en door hun 


(1) L. Scurever, Die Heiligen Engel, Freiburg, Herder, 1950, 19 x 12 cm. 
15 blz. +25 reproducties, geb. DM. 2.50. 7 
ct (2) R. GARrriGou-LAGRANGE, O.P., L'éternelle vie et la profondeur de Läme, 
Paris, Desclée De Brouwer, 1950, 21 X 13,5 cm, 380 blz., ingen. 80 b. fr. 

(3) J. Sraupmaer, S.J., L'homme moderne devant le problème de lau-delà, 
vert. door R. Guirraume, Mulhouse, Salvator, Tournai, Casterman, 1950, 20 x 13 cm., 
420 blz., ingen. 75 fr, 
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algemeen zedelijk en religieus gehalte. De spontane opwerping dat niemand 
uit het ander leven ooit is teruggekeerd, geeft aanleiding tot het sommair 
uiteenzetten van de Godsbewijzen, tot het onderzoek van de mirakelen als 
tekenen van de andere wereld en tot * de voorstelling van de hemelbode 
Jezus Christus, die niet de vergiftiger van de vreugde is, maar bode van de 
echte werkelijkheid. Daarna begint de uiteenzetting, aan de hand van Chris- 
tus’ openbaring, over dood en oordeel, eeuwig leven en hel om tenslotte 
te. besluiten met het praedestinatie-probleem. — S., die niet een theologisch 
tractaat maar een boek voor de gelovigen wil opstellen, steunt hoofdzakelijk 
op de openbaringsgegevens. Zijn uiteenzetting is veel vager, minder bondig ; 
_ hij doet bestendig beroep op verbeelding, op menselijke voorstellingen en 
_ vergelijkingen; té veel zelfs, want het gevaar is niet denkbeeldig het hiernamaals 
te aards te bekijken en bepaalde problemen vals voor te stellen; zo bv. de 
beschouwingen over de eeuwigheid (die niet door opstapeling van tijdsmo- 
menten is te benaderen! vel. blz. 73-87), over de pijnen van de hel, vooral 
de vuurpijn (blz. 238 vv.). Hoewel de titel een modern iets aankondigt, kun- 
nen wij het moeilijk modern heten als S. gaat zoeken naar de plaats van 
de hel (blz. 279-281) of als hij beweert dat het mensdom slechts 5 tot 
11.000 jaar oud is (blz. 74). De traditionele kerkelijke leer is zonder dubbel- 
zinnigheid of toegeving uiteengezet. Suggestieve citaten van atheïsten en van 
mystieke auteurs. 

Een derde werk de Novissimis bundelt verschillende studies, waarin het 
probleem van. de hel van alle zijden belicht wordt (1). Tegenover de mo- 
derne geesteshouding die het bestaan van de hel loochent en belachelijk 
maakt, wordt de kwestie op punt gezet: het is een geloofsdogma. Verder 
wordt de levenswaarde van dat dogma aangeduid, dat maar de keerzijde is 
van de eeuwige zaligheid. Vooral drie studies, die mekaar aanvullen, stellen 
de dogmatische inhoud vast. De studie van P. Spicq neemt aile Schrift- 
teksten onder ogen en belicht goed het progressieve van de revelatie over 
de hel. Kan. Bardy maakt een: genuanceerde en klare analyse van de uit- 
eenlopende meningen van de Vaders omtrent de helletoestand. P. Héris 
onderzoekt de leer van de theologen sinds de Middeleeuwen. Deze drie 
hoofdstudies zijn omlijst met treffende verhandelingen over de hel ín de 
literatuur (M. Carrouges), in de kunst (B. Dorival), in de hedendaagse 
‚mentaliteit (J. Guitton). Vooral J. Guitton weet de eeuwige moeilijkheden 
tegen de hel te illustreren met treffende citaten en gebruikt daartoe een 
rake taal. In zijn geheel is dit werk een degelijke, positieve, vlot leesbare 


studie. 
A. ROETS. 


—_ (1) G. Barpy, M. Carrouges, B. Dortvar, C. SricQ, C. V, Heris, J. GurrTON, 
L'Enfer, (Paris, Editions de la Revue des Jeunes), Liège, La Pensée Catholique, 
50, rue de Fétinne, 2. j., 18 x 12 cm., 360 blz,, ingen, 450 fr. fr, 


Acta et Documenta 


A. EX ACTIS PII XII 


IL. Constitutio Apostolica 


[Sponsa Christi» de Sanctimonialibus. 


In de Constitutie «Sponsa Christin van 2l November 1950 behandelt 
de Paus, naeen historisch overzicht, het probleem van de aanpassing van 
het instituut der Slotzusters (sanctimoniales) aan de actuele noden van 
de Kerk en aan de tijdsomstandigheden. Hij omschrijft de grenzen van 
die aanpassing en in 9Q artikelen geeft Hij de Algemene Statuten om de 
aanpassing te verwezenlijken (1). De Congregatie der Religieuzen gaf 
reeds richtlijnen /nter Praeclara (23-11-1950) om de Constitutie en de Al- 
gemene Statuten toe te passen (2): 

l° Historisch Overzicht. De totale mystieke wegschenking van de 
Godgewijde maagden en hun toewijding aan de Kerk, die eerst spontaan 
geschiedde, gebeurde weldra volgenseen officieel goedgekeurde ordening. 
Naar het voorbeeld van de eremieten, maar vooral in navolging van de 
cenobieten, legden zij zich toe op een gesanctionneerde beoefening van 
de evangelische raden van armoede en stricte gehoorzaamheid in een 
kloostergemeenschap. De Kerk beschermde die roeping en het cenobitisch 
leven uiterlijk door steeds strengere clausuurwetten. Naar binnen or- 
ganiseerde zij het leven dier maagden zo dat. het type van de Slotzuster 
ontstond, onder de strenge tucht van haar regel geheel aan het contem- 
platieve leven gewijd. Terwijl het bestaan van in de wereld levende 
maagden tegen het begin van de Middeleeuwen geheel was verdwenen, 
werden de Slotzusters tot aan de opkomst van de eerste vrouwelijke 
Congregaties in de XVI° en XVII° eeuw beschouwd als de alleen wettige 
beoefenaars — de facto en de iure — van het kloosterleven. 

Binnen het Slotzustersinstituut, dat het contemplatieve leven hand- 
haafde, betekende de bewonderenswaardige eenheid van canonieke en 
ascetische normen toch geen hindernis voor de groeiende verscheiden- 


heid in asceseen discipline. Vooral de verhouding tot de talrijker worden- 


(1) Latijnse officiële tekst, A. A.S., 1951, XLI, p. 5-2; een Nederlandse 
vertaling in Katholiek Archief. 1951 (23 Febr.), col. 187-154 ; een Franse omzetting 
in La Documentation Catholique, 1950 (30 Dec.), col. 1679-1696. 

(2) Latijnse tekst, A. A. S., p. 37-47 ; Franse vertaling, La Doc. Cathol,, 1951 
(25 Febr.), col. 198-200. 3 
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de apostolaats- en liefdewerken leidde tot een diepergaande onderscheid 

tussen enerzijds kloosters en orden uitsluitend op het contemplatieve 

leven gericht en andere die aan het contemplatieve leven apostolaatswerk 
verbonden. In onze tijd vooral ondervindt elk instituut van Slotzusters 
zeer gevoelig de ontwikkeling der feiten en omstandigheden. Gewoonten 
of staatsinmenging noodzaakten het verzachten der klassieke bepalingen 
van de pauselijke clausuur in kloosters die zich met caritatieve werken 
of met de opvoeding bezig houden. Armoede en tijdsomstandigheden ver- 
eisten zelfs voor de zuiver contemplatieve orden wijzigingen en inter- 
pretaties van de clausuur. 

2° Bij de aanpassing van het Instituut der Slotzusters wijst de Paus 
op het onderscheid tussen 1° eigen en noodzakelijke, wezenlijke elemen- 
ten die direct betrekking hebben op het voornaamste doel, het contem- 
platieve leven, 2° elementen die wel niet onontbeerlijk maar toch van 
groot belang zijn ter completering van deze levensvorm en 3° elementen 
die slechts extrinsieke voortvloeisels!zijn uit huidige of vroegere tijds- 
omstandigheden. Deze uiterlijke en bijkomstige elementen wil de Paus 
aan de gewijzigde omstandigheden aanpassen. Dergelijke aanpassing is 
nodig, gezien het ellendige, hongerige of ondraaglijke bestaan van vele 
kloosters, omdat sommige kloosters door isolering hun ondergang te ge- 
moet gaan, omdat de clausuurwetten dikwijls onoverkomelijke moeilijk- 
heden veroorzaken en nog omdat de groeiende nood van de Kerk de 
medewerking van allen dringend vereist. De nieuwe statuten worden 
daarna in grote lijnen nader toegelicht. 

a. Wat het contemplatieve leven van de Slotzusters betreft, moet alles 
wat volgens de geest van de Kerk van kracht is geweest ook nu 
trouw en gaaf worden bewaard. Het contemplatieve leven moet door 
de regeling van de bedieningen en werken "gewaarborgd en gevoed 
worden. 

b. Het verlenen van de «hatelijke» dispensatie waardoor onder druk van 
de omstandigheden de plechtige gelofte in eenvoudige werd veranderd, 
wordt, omdat ze ingaat tegen één der voornaamste rechten van de 
Slotzusters, zoveel mogelijk door de H. Stoel beperkt. 

c. De «pauselijke clausuur» wordt gehandhaafd in de kloosters waar ze 
reeds van kracht was en ze wordt zelfs uitgestrekt tot die kloosters 
die er tot nu toe krachtens een wettige dispensatie niet toe verplicht 
waren. 1° Kloosters die uitsluitend zijn ingesteld op het contempla- 
tieve leven zullen de pauselijke clausuur onderhouden, waarvan sprake 
is in de canons 600-602 van de Codex ; deze clausuur heet nu «clausura 
maior». 2° Voor kloosters die aan het contemplatieve leven de uit- 
oefening van bepaalde bedieningen hebben verbonden (opvoeding, 
charítas, retraiten, enz.) wordt de pauselijke clausuur, met behoud 
van al wat daaraan noodzakelijk en wezenlijk is, verzacht voor al 
die punten die niet of slechts heel moeilijk kunnen worden onder- 
houden. Voor andere punten, die niet zo onontbeerlijk zijn voor de 
pauselijke clausuur volgens de Codex (can. 599, 604 S 2) wordt deze 
gevoegelijk aangevuld. Deze gematigde, aangepaste pauselijke clausuur 


en 


zal «elausura minor» worden genoemd. Ze kan ook toegestaan. voor 


kloosters van louter contemplatieven maar zonder plechtige geloften 
of voor kloosters die tekort schieten aan sommige voorwaarden voor 
de plaatselijke clausura maior vereist. (Nadere bepaling in de Alge- 
mene statuten of door de Congregatie der Religieuzen). 


d. Met betrekking tot-de autonomie der kloosters herhaalt de Paus dat: 


door de veranderde omstandigheden de associatie van kloosters van 


Slotzusters in menig opzicht gewenst en dikwijls geëist wordt om ie 


een betere verdeling van de bedieningen, economische hulp, coör- 
dinatie van werk, waarborg van gemeenschappelijke observantiee. a. 
te vergemakkelijken. De ervaring bevestigt de mogelijkheid van derge- 
lijke federaties. De goedkeuring ervan blijft aan de H. Stoel voorbe- 
houden. 


e. Tot intellectuele of handenarbeid zijn alle contemplatieven verplicht 


niet alleen krachtens de natuurwet, maar ook uit plicht tot boete en 
genoegdoening. Indien het werk der slotzusters wordt verricht met 
een heilige intentie, met de gedachte gericht op Gods tegenwoordig- 


heid, aanvaard uit ware gehoorzaamheid en met toevoeging van eigen, 


verstervingen, dan is het een voortdurende beoefening van deugden 
en een waarborg voor de effectieve verbinding van contemplatief met 
actief leven. De monastieke arbeid, aan te passen aan de krachten 


van de slotzusters, moet zo georganiseerd worden dat het onderhoud ú 


der zusters wordt verzekerd, en de Kerk, de maatschappij en de armen 
er nut uit halen. 


f. In de liefde tot God en tot de mensen ligt de volmaaktheid van het. 4 


christelijk leven. Krachtens die liefde en hun eigen levensstaat moeten 


de religieuzen weten dat ze zich aan de Kerk en aan de noden van 
alle armen hebben toegewijd; dat hun roeping heel en al apostolisch 
is en zonder begrenzing van plaats, tijd of voorwerp. Hun univer- 
seel apostolaat eist vooral het gebruik van de drie traditionele mid- 
delen : het aantrekkende of bemoedigende voorbeeld van christelijke 


volmaaktheid door eigen leven, het canonische en het volgehouden 


privaat gebed, de persoonlijke versterving. 


Binnen de hier omschreven grenzen moet de aanpassing aan de 
actuele noden van het leven verwezenlijkt worden. De Algemene Statuten 


tot die omvorming worden daarop omlijnd. De H. Congregatie der Relí- 


gieuzen moet zorgen voor de toepassing ervan. In de instructie Inter 


praeclara van 23 November 1950 heeft deze Congregatie practische regels Of 


voorgehouden betreffende de drie moeilijkste kwesties nl. de pauselijke 


clausuur van de Slotzusters, de stichting van kloosterfederaties en de 
relatieve autonomie der kloosters, tenslotte de regeling van een lonende 


kloosterlijke arbeid. 


Be Alod ee 
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“IL. Epistula: ad SRE. Presb. Cardinalem Fumasoni Biondi, 
…_sacri consiliì propagandae fidei praefectum : de assignanda die singu- 


„lis annis ad opus pontificium a sancta Infantia precibus ac collata 
-stipe promovendum (1). 


PIUS PP. XII 


% “__Dilecte Fili Noster, salutem et Apostolicam Benedictionem. — Prae- 
‚ses Consilii Pontificio Operi a Sancta Infantia praepositi, officiosis haud 


ita pridem datis litteris, Nos demisse instanterque rogavit ut, quemad- 
„modum sacris Missionibus provehendis dies quotannis assignatus est, 
„sic dies pariter singulis annis destinatetur ad idem Pontificium Opus, 
“cui ipse digne praeest, admotis ad Deum precibus ac collata stipe pro- 


A movendum, Nobis placuit admodum susceptum eiusmodi propositum; 


atque adeo opportunum ducimus hisce obsecundare votis atque huic 


‚postulationi benignissime concedere. Futurum enim confidimus ut, hac 


| 


„re ubique in usum pro viribus deducta, et Pontificium Opus a Sancta 


Infantia latius cotidie cognoscatur in debitaque habeatur aestimatione, 


et ex publice indictis supplicationibus corrogatisque largitionibus haud 
“ parum accipiat incrementi. Id quidem summopere Nobis cordi est, cum 


probe noscamus in regionibus illis-in quas Evangelii praecones chris- 
tianum nomen christianumque cultum inferunt, ingentem haberi infan- 
tium puerorumque multitudinem, cuius occurrere. necessitatibus tam 


‚ necessarium est, quam quod maxime. Parvulos derelictos caritate summa 


excipere, eos catholicorum more educare atque enutrire, lustrali aqua 
‘rite abluere atque expiare,-litteris exercendisque artibus erudire, evange- 
Tica virtute conformare, eosdemque cives reddere christiano cívilique 


nomine dignos: haec omtïia pro facultate exsequenda Pontificium hoc 
Opus laudabiligue nisu suscepit. Quamobrem, si haec pariter omnia 


1% christifideles’ omnes precando largiendoque adiuverint, rem profecto 
_fecerint, quam Nos summopere commendamus, et quae eis, ut confidimus, 
“uberrima a Deo conciliabit caelestia munera. Faveas igitur, Dilecte Fili 


Noster, haec vota Nostra Nostramque voluntatem cum _Locorum Ordi- 
nariis aptiore, quo putaveris, modo communicare; ita quidem ut oppor- 


‚tunae praestituantur normae, quibus haec eadem vota ac proposita ad 
rem feliciter deducantur. 


Interea vero supernarum gratiarum auspicem Nostraeque benevolen- 


‘ tiae testem cum tibi, Dilecte Fili Noster, tum iis, qui Pontificio huic 
„Operi suam sollertem navant operam, iisque singulis universis, qui ad 


hanc causam protmovendam eo praesertim die, qui statuetur, conierent, 


- Apostolicam Benedictionem amantissime impertimus. 


Datum Romae, apud Sanctum Petrum, die Iv mensis Decembris, 


__anno MDCCCCL, Pontificatus Nostri duodecimo. 


PIUS PP. XII 


(1) A.A.S, 1951, XLIII, p. 88. 
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B. EX ACTIS SS. CONGREGATIONUM 


D 


J. E suprema S. Congr. S. Officii 
Decretum : de consecratione episcopi sine canonica provisione (1). 


Suprema Sacra Congregatio Sancti Officii, ex speciali facultate sibi 
a Summo Pontifice facta, hoc edidit-decretum : 


Episcopus, cuiusvis ritus vel dignitatis, aliguem, neque ab Apostolica 


Sede nominatum neque ab Eadem expresse confirmatum, consecrans in 
Episcopum, et qui consecrationem recipit, etsi metu gravi coacti (c. 2229, 
S 3, 3°), incurrunt ipso facto in excommunicationem Apostolicae Sedi 
specialissirmo modo reservatam. 

Hoc decretum vim suam exeret ab ipso promulgationis die. 

Datum ex Aedibus Sancti Officii, die 9 Aprilis 1951. 


Marinus MARANI, Supremae S. Congr. S. Officii Notarius. 


U. ES. Congr. Consistoriali 


Declaratio : de excommunicationibus contra invadentes in iura Ec- 
clesiae in Republica Gecoslovacha (2). 


Plures abhinc menses in Republica Cecoslovacha multis iisque inau- 
ditis modis in Ecclesiae iura invasum est et in ipsas ecclesiasticas per- 
sonas inique est impetitum : Ordinarii etenim locorum a suis muneribus 
impediti sunt; eorum pastoralia iura usurpata; ipsa officia Curiarùm 
seu Ordinariatuum necnon beneficia ecclesiastica intrusis quibusdam 
personis sunt collata, laicorum arbitrio sese dieecesium regimini immi- 
scere praesumentium. N 

Multis insuper Clericis et Religiosis libertas adempta est; nonnulli 
Episcopi, impio ausu, ad iudicem laicum tfacti et in Vincula sunt 
coniecti. 


Novissime autem Pragensis4 Metropolita Excellentissimus P. D. lo- 


sephus Beran, iamdiu captivus in aedibus episcopalibus detentus et ab 
exercitio iurisdictionis penitus impeditus, nequissime deportatus est a 
sua Sede et Archidioecesi. 5 

Contra patrantes huiuscemodi delicta plures extant Sacri Canones, 
quibus ij omnes excommunicatione, pro casuum varietate, simpliciter 
vel speciali modo Apostolicae #Sediireservata, ipso facto incurrenda, ple- 
ctuntur : 

a) qui ad iudicem laicum traxerint Episcopum (Can. 2341) ; 

b) qui violentas manus in personam Archiepiscopi vel Episcopi 
iniecerint (Can. 2343 S 3); 


(1) A.A.S., 1951, XLIII, p. 247. 
(2) A.A.S., 1951, XLIII, p. 178. 
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€) qui directe vel indirecte impediverint exercitium iurisdictionis 
ecclesiasticae, ad hoc recurrentes ad quamlibet laicalem potestatem 
(Can. 2334 n. 2); 

d) qui contra legitimas ecclesiasticas Auctoritates machinantur aut 
earum potestatem quomodocumque conantur subvertere (Decr. S. C. 
Concilii diei 29 Tunii 1950: A. A. S., Vol. XXXXII, anno 1950, pag. 601); 

e) qui ecclesiasticum officium vel beneficium vel dignitatem sine 
institutione vel provisione canonica, ad normam Ss. Canonum facta, 
occupant vel in eadem sinunt illegitime immitti, vel eadem retinent 
(ibidem). 

Proinde Sacra Congregatio Consistorialis declarat illos omnes, qui 
ad memorata delicta patranda vel physice vel moraliter concurrerint, aut 
eorumdem participes, ad normam Can. 2209 SS 1-3, fuerint, excommuni- 
cationes supra relatas incurrisse eisque subiectos permansuros donec ab 
Apostolica Sede absolutionem obtinuerint. 

Datum Romae, ex Aedibus S. Congregationis Consistorialis, die 
17 Martii 1951. 

t Fr. A. |. Card. PrAzzA, Ep. Sabinen. et Mandelen., a Secretis. 


EES, 
L. FERRETTO, Adsessor. 


Ill. ES. Congr. Concilii 


Dubium: de applicatione missae pro episcopo diebus anniversariis 
electionis seu translationis et consecrationis (1). 


DuBIuM. — Huic Sacrae Congregationi Concilíi propositum fuit dí- 
rimendum sequens dubium : «Utrum, de Episcopi mandato, Capitulum 
«diebus anniversariis electionis seu translationis et consecrationis eius- 
«dem Episcopi teneatur tantum Missam solemnem celebrare, an etiam 
«eam pro Episcopo applicare». 

ANIMADVERSIONES. — Caeremoniale Episcoporum (lib. Il, cap. 35 n. 1) 
statuit: «Singulis annis, in diebus anniversariis electionis et consecra- 
«tionis Episcopi Missam solemnem, vel per ipsum Episcopum, vel per 
«aliquam dignitatem seu canonicum, ipso praesente, celebrarí convenit». 

Quae convenientia, accedente Episcopi mandato, fit obligatio. Nam 
Sacra Rituum Congregatio ad dubium: «An Missa solemnis in anniver- 
«sariis electionis et consecrationis Episcopi sit praeceptiva in Cathedra- 
«libus et Collegiatis dioecesis, licet Caeremoniale Episcoporum (lib. II, 
«cap. 35 n. 1) solum dicat: celebrari convenit», die 14 Augusti 1858 in 
Granaten. N. 3078 respondit: «Affirmative, accedente mandato Episcopi». 
Huius Missae obligatio confirmatur in ipsis Rubricis servandis ad nor- 
mam Constitutionis Apostolicae Divino afflatu Pii Pp. Xdiei 1 Novembris 
1911, tit. XII (A. A.S., vol. III, pag. 649). 

Missae vero, de qua agitur, celebrationem, secumferre et obligationem’ 


(1) A. A.S., 1951, XLIIL, p. 127. 
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eandem pro Episcopo applicandi eruitur ex canone 825 n. 4 Codicís luris 
Canonici: «Numquam licet… alteram recipere eleemosynam pro sola ce- 
«lebratione, alteram pro applicatione eiusdem Missae, nisi certo constet 
«unam stipem oblatam esse pro celebratione sine applicatione». Quae 
exceptio certo non exstat in casu: obligatio igitur Missam pro Episcopo 
applicandi logice continetur ín ipsa obligatione celebrandi. 

Quin immo, ne praesumi quidem potest Episcopum, Missae celebra- 
tionem praecipientem, ritum tantummodo exteriorem intendere et fruc- 
tum Missae spiritualem excludere. 

Quod confirmatur ex ipso Caeremoniali Episcoporum, quoad Missam 
“pro Episcopo praedecessore defuncto, haec statuente: «Episcopus vivens, 
«praedecessoris sui proxime ante ipsum defuncti memoriam habere debet, 
«vet pro eius anima singulisannis in die obitus anniversarium celebrare, 
«vel saltem Missae pro eius anima ab aliqua dignitate seu canonico 
«celebrandae, praesens assistere et in fine absolvere» (lib. Il, cap. 36 n. I). 

Quo in loco nullum dubium quin Missae celebratio pro anima de- 
functi Episcopíi et applicationem secumferat. 

RESOLUTIO. — Proposito itaque ut supra dubio, in plenariis Comitiis 
die 11 Novembris 1950 habitis, Emi Patres huius Sacrae Congregationis 
responderunt: Negative ad primam partern, affirmative ad secundam. 

Quam resolutionem in Audientia diei 22 eiusdem mensis et anni San- 
ctissimus Dominus Noster Pius Pp. Xll approbare et confirmare dignatus 


est. 
Franciscus ROBERTI, a secretis. 


IV. E. S. Congr. Rituum 


Decretum : de solemni vigilia paschali instauranda (1). Conspectus. 


De H. Congregatie van de Riten verleende onlangs de toelating om 
de Paasvigilie dit jaar ad experimentum te celebreren in de Paasnacht. 

De rubrieken van het nieuw Officie beginnen met de schikkingen 
en organisatie van het breviergebed. Metten en Lauden, die vroeger 
tijdens de avonduren van Goede Vrijdag werden gezongen, worden ver- 
plaatst naar de ochtenduren, van Goede Zaterdag, die een a-liturgische 
dag wordt. Na de Lauden wordt de Psalm Miserere weggelaten en na 
Christus factus est… zegt men de oratie (2). De kleine uren eindigen op 
dezelfde wijze. De Vespers worden op een vastgesteld uur in de namid- 
dag gezongen en zijn dezelfde als op Witte Donderdag, uitgenomen de 
eerste antifoon (3) en deze ad Magnificat (4); er is ook geen antifoon 
mt DRO A.A.S., 1951, XLIII, p. 128-187, Het decreet is gedagtekend op 9 Fe- 


bruari 1951. De H. Congregatie van de Riten gaf een nieuw Ordo Sabbati Sancti 
uit in missaalformaat, 40 bl., 400 Liren. î 

(2) Concede, quaesumus; omnipotens Deus : ut quì Filiù tui resurrectionem de- 
vota exspectatione praevenimus ; eiusdem resurrectionis gloriam «conseguamur. (Sub 
silentio : Per eundem). , d 

(3) Hodie afflictus sum valde, sed cras solvam vincula mea. 

(4) Principes sacerdotum et pharisaei munierunt sepulcrum, signantes lapidem, 
cum _custodibus, , 


« 
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Christus factus est en geen Miserere, maar onmiddellijk na de antifoon 


“ad Magnificat zegt men dezelfde oratie als in de Lauden. Op het einde 


mt 


van de Completen, die dezelfde zijn als op „Witte Donderdag, uitgeno- 
men de antifoon Christus factus est en de psalm Miserere, die worden 
weggelaten, zegt men de gewone oratie Visita, quaesumus, Domine. 


De eigenlijke Paasvigilie begint ’s avonds met de wijding van het 
vuur en eindigt met de H. Mis te middernacht. De wijding van het vuur 
moet geschieden op «een wijze dat zij kan gezien en gevolgd worden 
door ‘het volk». Die wijding bevat: de eerste der drie oraties van het 
missaal, besprenkeling van het vuur met wijwater, opleggen van gewijde 


„ kolen in het wierookvat en van wierook, bewieroking van het nieuw 


vuur. — De paaskaars wordt gewijd achteraan de kerk. De priester trekt 
eerst een kruis in het midden van de kaars, schrijft A en Qen de 4 cijfers 
van het jaartal zeggende: Christus heri et hodie, principium et finis, 
alpha et omega, ipsius sunt termpora et saecula, ipsi gloria et imperium 
per universa aeternitatis saecula. Amen. De wierookkorrels worden in stilte 
door de priester met wijwater besprenkeld en bewierookt en in de paas- 
kaars gestoken terwijl hij bidt: per sua sancta vulnera gloriosa custodiat- 
et conservet nos Christus Dominus. Amen. De priester ontsteekt de paas- 
kaars aan het nieuw vuur terwijl hij zegt: lumen Christi gloriose re- 
surgentis dissipet cordis et mentis tenebras. Hierop zegent de priester de 
brandende paaskaars terwijl hij een aangepaste Oratie zingt. Alle lichten 
zijn in de kerk gedoofd terwijl de processie zich in gang zet. De diaken, 


‚ gekleed ín witte dalmatiek, ontvangt de brandende paaskaars. Achter- 


aan de kerk wordt het eerste Lumen Christi gezongen, daarna ontsteekt 
de priester zijn eigen kaars aan de paaskaars. Na het tweede Lumen 
Christi in het midden der kerk, ontsteken de geestelijken hun kaarsen 
aan de paaskaars. Na het derde Lumen Christi in het midden van het 


„koor, ontsteken de aanwezige gelovigen hun kaars. Dan gaat de cele- 


brant aan de epistelkant, de subdiaken stelt zich op met het kruis aan 
de evängeliekant, de diaken plaatst de paaskaars in het koor op een 
staander en zingt het Proeconium paschale zonder onderbreking; de tekst 
voor de Romeinse Keizer is vervangen door een ander gebed voor de ge- 


s zagsdragers. Van de twaalf profetieën „worden er slechts vier gezongen: 


… de eerste met zijn oratie, de vierde, achtsteen elfde met hun respectieve- 


4 lijk canticum en gebed. Daarop volgt het eerste deel van de litanie van 


alle. Heiligen tot aan Propitius esto, zonder verdubbeling. (n de kerken 
waar een doopvont is wordt dan het Doopwater gewijd in het midden 
van het koor vóór de paaskaars. De wijding geschiedt zoals in het Ro- 


’ meins missaal staat aangegeven, het canticum Sicut cervus met zijn 
„oratie wordt echter overgeslagen. Wanneer de wijding van het Doopwater 


gedaan is, volgt de heerlijke ceremonie van de vernieuwing der doop- - 


8 geloften met actieve deelname van alle aanwezigen. Na de vernieuwing 


_ van de doopgeloften beginnen de voorzangers het tweede gedeelte , van 
p de litanie vanaf de aanroeping Propitius esto tot aan het einde. Onder- 
“ tussen begeven priester en assistenten zich naar de sacristij om zich 
met de witte gewaden te bekleden. De paaskaars wordt op haar kande- 
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{aar geplaatst aan de Evangeliekant en het altaar wordt in gereedheid 
gebracht. Daarop volgt de H. Mis zoals in het Romeins Missaal staat 
aangegeven, maar zonder de gebeden aan de voet van het altaar. De 
celebrant bestijgt onmiddellijk de altaartrappen, kust het altaar in het 
midden en bewierookt het, als naar gewoonte. Wanneer het koor het 
Kyrie eleison geeindigd heeft, heft de priester plechtig het Gloria in ex- 
celsis aan en worden de klokken geluid. Na de nuttiging leest de priester 
en zingt het koor als Communio het vers: Vespere autem sabbati… Er 
wordt geen Laudate noch Magnificat gezongen. Daarna zingt de celebrant 
de postcommunio Spiritum nobis, Domine; de diaken heft het /te, missa 
est, alleluia, alleluia, aan ; de celebrant geeft de zegen als naar gewoon- 
te, en zonder dat hij het laatste evangelie zegt, keren allen naar de 
sacristij terug (1). 


(G) Les Questions Liturgigues et Paroissiales, t. XXXII, nr. 2, bl, 45-48; Tijd- 
schrift voor Liturgie, XXXV° Jaarg., nr. 2, bl. 69-75. 


Notae Bibliographicae ” 


THEOLOGIA DOGMATICA 


Werkgenootschap van katholieke theologen in Nederland. Jaarboek 
1949. Voordrachten en discussies, Hilversum, N.V. Gooi en Sticht, 
1950, 203 blz., 4,90 A. ; Jaarboek 1950. Voordrachten en discussies, 
Ibid, 1950, 253 blz:, 6,90 fl. 

Uit deze twee jaarboeken blijkt genoegzaam het degelijk werk dat onze 
Noord-Nederlandse confraters verwezenlijken door hun samenwerking op 
theologisch gebied. Het kan ook niet anders of deze gezamenlijke behande- 
ling van een aantal theologische problemen, moet zeer verruimend werken 
voor de ontwikkeling van de theologische gedachte. Dit is overigens zeer 
duidelijk in de genoteerde gedachtenwisselingen die op de uiteengezette 
referaten volgen. Bovendien behoedt dit contact voor soms gevaarlijke af- 
wijkingen, die de eenzaat-theoloog gemakkelijk, onbewust zelfs, kan ingaan, 
wanneer hij alleen, en dan soms eenzijdig een bepaalde kwestie gaat zien. 
Ook vele vraagstukken die aan de orde van de dag zijn, en waarvoor hij 
persoonlijk niet altijd de tijd bezit om er een grondig inzicht in te verwer- 
ven, worden dusdanig nader en klaarder omschreven. Als voorbeelden van 
dergelijke punten vermelden wij in deze jaarboeken: de studies van Dr P. 
Kreling : Notities bij de Lubac's Surnaturel (jaarb. 1950) ; van Prof. A. Kers- 
semakers : De taak van de verstandelijke argumenten bij de voorbereiding tot 
de geloofsact (jaarb. 1949); van Dr K. De Beer: Over de spiritualiteit van 
de diocesane clerus (jaarb. 1949); van Prof, P. Ploumen : Over de mede- 
werking van Maria aan de objectieve verlossing (jaarb. 1949) ; van Dr C. 
Sträter: Over de waarde van de dogmatische formulering (jaarb. 1949), en 
van Dr A. Van der Putte: Over de evolutie van het dogma (jaarb. 1950). 
Verder worden ook actuele moraalproblemen behandeld als de studies van 
Dr F. Waegemans over de morele beoordeling van de artificiële inseminatie 
(jaarb. 1950) en van Dr H. van Zunderen over de overplanting van ledematen 
en organen (jaarb. 1950). Andere meer traditionnele vraagstukken worden in 
een nieuw licht behandeld als de vruchten van de H. Mis volgens de scho- 
lastieke verklaring (door Dr A. van Kol) en de verhouding tussen de genade 
en de zedelijk goede act (door Dr P. Schoonenberg). 

Dieper ingaan op de verschillende stellingen kunnen wij hier niet. Een 
zaak willen wij onderlijnen: Wie de verschillende jaarboeken van het Neder- 


(1) Opera non-catholica asterisco (*) notantur. 
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lands Werkgenootschap kan doormaken, zal op de hoogte blijven van «de . 4 
ontwikkeling der theologische gedachte in de verschillende domeinen. Deze 
ontwikkeling zal ten goede. komen aan zijn taak van onderwijs van de 
godsdienst en zal in ’t algemeen de zielzorg ook meer doctrineel funderen. 
M.F. 


}, G. THILS, Christianismes et Christianisme, Tournai-Paris, Casterman, 
rh, 1951, 18 x 20 cm., 160 p. Ô 
Le christianisme est marqué dans chaque époque de traits’ qui lui sont 
propres. Des courants philosophiques, sociaux et littéraires mettent mieux en Ju- 
mière ou laissent inconsciemment dans ombre tel ou tel aspect de la pensée 
EN ORE chrétienne. Ainsi on constate actuellement parmi les chrétiens diverses ten- 
rd dances, qui les sollicitent souvent vers une direction dangereuse, si elles 
vel sont poursuivies d'une manière exclusive. De telle sorte l'antropocentrisme, 
’humanisation des valeurs transcendantes, la considération-. du christianisme 
comme. facteur de l'ordre humain, social ou culturel, cachent parfois le à 
ehs nf théocentrisme foncier du christianisme, de ses valeurs. et de ‚son essence. 
L'auteur poursuit sa diagnose par la mise en lumière des tendances pragma- 
tistes au détriment de Vintellectualité, du progressisme au détriment du 
facteur. conservateur etc Dans ses considérations sur le christianisme d'action 
, ned, ou de contemplation, il souhaite que cette alternative soit dépassée. Mieux 
vaut de parler d'une «vie théologale » qui se prolonge en «traduction 
Dn ri k terrestre ». Dans un dernier chapitre il explique lalternative «incarnation- 
Ke, transcendance *, non dans le sens d'opposition, mais en ajoutant incarnation 
A EE à transcendance. hé 
/ Mr le chanoine Thills nous donne sans doute des bonnes vues d'ensem- 
ek ble sur cêrtains aspects du christianisme fonciërement un. Ses synthèses 
paraissent néanmoins parfois trop larges, et on a l’impression qu'on peut « 


ue ‚ interpréter certains indices en sens différent. Cependant la lecture affermira 
vn | la foi, aussi bien des prêtres que des laïcs. M.F. 
de H. SCHWARZMANN, Zur Tauflheologie des HI. Paulus’ in Röm. 6, 


A Heidelberg, F. H. Kerle-Verlag, 1950, 20,6 x 13,5 cm, 124 blz, 
ke De tachtigjarige Godsdienstleraar H. Schwarzmann schenkt als afscheids- 
vg gn gave aan zijn oud-studenten van het gymnasium van Krefeld een diepgaande 
rt studie over Rom. 6. Ze zal ongetwijfeld te goede komen aan de positieve — 

Ki en ook, speculatieve uitbouw van de doopseltheologie, In een trouwe exegese. 
te ee en verklaring van de Griekse tekst omlijnt. hij de opvatting van St Paulus 
pAn over het medesterven en het medeverrijzen met Christus en over het nieuwe 

leven in Christus. De betwiste tekst van Rom.6, vertaalt hij letterlijk als 3 

volgt : « Wanneer wij door de doophandeling, die in beeld (zijn sterven) 
nabootst met Hem in zijn dood tot een zijnsgemeenschap zijn samengegroeid, 
dan groeien wij daardoor ook tot een levensgemeenschap met Hem in zijn 

opstanding ». De formulen «in Christo», « Christus in nobis», «esse Christi», — à 


id servi “Christi ». betekenen de levensgemeenschap uit het doopsel. Deze eist 
de voltrekking van de in ‘het sacrament. getroffén beslissing. Zo ligt de 
christelijke situatie uitdrukkelijk in de spanning tussen de gave van het heil 
ende opgave van heiliging. ME. 


AVAN HOVE, Het wezen van het Misoffer, Leuven, E. Warny, 
k 1950, 12,5, x- 20: cm.,-124: blz, 30 fr. 

Kanunnik Van Hove, oud-professor van het Groot Seminarie te Mechelen, 
schenkt ons hier de neerslag van zijn jarenlang onderwijs over de betwiste 
vraag naar het wezen van het misoffer. Klaarder uiteenzetting zal men moei- 
lijk vinden. Het probleem en zijn belang wordt zeer goed gesitueerd in het 
perspectief van de geloofsgegevens over de mis, en de oplossing ervan wordt 
terecht afhankelijk gesteld van de juiste methode. 

Volgens S. is voor ieder offer een oblatio per modum alicuius destruc- 
tionis vereist. Het offer van Calvarie verwezenlijkt dit reëel, de Mis sacra- 
menteel. In de mis bestaat de vereiste offerhandeling dan in de sacramentele 
scheiding van Christus’ Lichaam en Bloed onder de gedaánten. O. i. geeft 
S. te veel toe aan de immolatie-theorie; hij minimaliseert ook de mogelijk- 
heid van een begripsuitbouw uit de oorspronkelijke betekenis van sacrificium 
guo aliquid transfertur de sphera profana in spheram divinam, als uitdruk- 
king van het sacrificium internum religiosum. Bovendien ligt er altijd een 
zekere -gewrongenheid in de opvatting der offerhandeling, hetzij als werke- 
lijke scheiding van lichaam en bloed «op het kruis, hetzij ‘als sacramentele 
scheiding in de mis. lets statisch is nu eenmaal geen handeling. Nog meer: 
die sacramentele. scheiding komt ons voor als een hineininterpretieren van de 
theologen, Als het Evangelie de dubbelheid van Lichaam en Bloêd vernoemt, 
dan bedoelt het toch zichtbaar niet hun scheiding als symbool van het offer ; 
het accent ligt veeleer op de volheid van leven die daardoor tot stand komt. 
We zouden de vraag willen stellen of de essentie van de offerhandeling 
niet eenvoudig kan gelegd worden in de franslatio panis et vini. oblati 
< (sacramentele tekens ‘van het offer van de Kerk) in wictimam iugiter acceptam 
_sacrificil crucis? Dan blijft de mis nog een sacramentele offerhandeling, 
eerst van de Kerk, offer dat echter door Christus in de consecratie opge- 
nomen wordt in zijn eigen offergave, zijn Lichaam en Bloed: dit alles uitge- 
drukt door de franssubstantiatio. Zodoende wordt de bovenvermelde algemene 
notie ook verwezenlijkt. ì M. F. 


R. GRAEF, Het sacrament van Gods barmhartigheid, Roermond- 
Maaseik, Romen en Zoen, 1950, 12,5 x 19,5 cm., 106 blz., ing. 40, 
geb. 55 fr. 

De gekende auteur van « Ja Vader » wil aan de lezers van dit keurig 
uitgegeven boekje vooral vertrouwen inboezemen. Daarom situeert hij in zijn 
inleidende beschouwingen dit sacrament in het perspectief van Gods barmhar- 
tigheid als het eerste paasgeschenk van Christus aan de zijnen, In dit licht 
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behandelt hij dan de onderscheiden delen van het sacrament der zonden- 
vergiffenis met hun respectievelijke waardeschatting. Terloops geeft hij ook _— 


goede practische wenken die en voor biechtvader en voor biechteling nuttig 
beklemtoond worden. M. F. 


F. CUTTAZ,. Remeède divin pour. les chrêtiens malades, Tournai, 
Desclée et Cie, 1950, 20 x 18 cm., 128 p. 

Monsieur le chanoine Cuttaz a contribuê notablement à une valorisation 
des sacrements dans la vie chrétienne. A la série des ouvrages « Les effets 
du baptême, Notre Pentecôte, Pain Vivant, Notre Messe », il ajoute mainte- 
nant un traité théologique et en même temps pratique sur le cinquiême des 
sacrements. Comme on trouve peu d'expositions théologiques au sujet du 
sacrement des- malades, la présente étude sera accueillie avec joie. On y 
retrouve comme dans les études précédentes les mêmes qualités : une base 
théologique solide, une déduction logique bien ordonnée, la préoccupation 
pastorale, et la limpidité de lexpression. 

Une première partie d'allure dogmatique tend à déterminer les effets de 
ce sacrement et leur hiérarchie. L’auteur refuse de voir dans la rémission 
des péchés l’effet caractéristique du sacrement, pour indiquer comme plus 
fondamental, à la suite de St Thomas, le soulagement spirituel que le malade 


y trouvera. La seconde partie d'allure canonique et morale étudie toutes les 


questions relatives au sujet, à la nécessité, au ministre et aux rites. Ainsi 
on obtient une étude assez complète. Personnellement nous aurions voulu 
voir tragée d'une manière plus complète l'évolution de ce sacrement à partir des 
données de T'épître de S. Jacques. Peut-être que d'une exégèse fidêle, on 
pourra déduire le caractère propre que le Christ a voulu en instituant ce 
sacrement. 
Puisse cet ouvrage subvenir aussi bien à lignorance au sujet de ce 
sacrement, qu’au défaut d'estime dans sa pratique chez les malades et leurs 
tamilles. ; M. F. 


P. DABIN, Le sacerdoce royal des fideles dans la tradition ancienne et 
moderne (Museum Lessianum), Bruxelles, L'Édition Universelle, Paris, 
Desclée De Brouwer, 1950, 23 x 15 cm, 644 p. 

Le présent travail est la suite naturelle de la première étude du regretté 
P. Dabin « Le sacerdoce royal dans les livres saints», paru en 1941. Avec 
ces deux volumes le P. Dabin sera reconnu comme un des champions de la 
spiritualité laïque moderne et d'une théologie du laïcat. f 

En vue de faire ceuvre théologique, une introduction précède l'analyse 
des témoignages de la tradition. Celle-ci considère les éléments différents et 
la portée de l'argument de tradition, ainsi que quelques conclusions solides 
qui ressortent de l'examen de la tradition. Ce sont surtout — il est bon d'en 
signaler quelques unes —la répudiation radicale et constante de toute espèce 
de confusionisme entre le sacerdoce d'ordre et le sacerdoce royal des fidèles 


— 179 — 


(une thèse essentiellement protestante). Ce sacerdoce des fidèles a comme 
terme de comparaison dans la tradition, non le sacerdoce d'ordre, mais la 
masse des non-chrétiens, qui sont privés de la grâce baptismale. Il en suit 
qu'il convient de scruter ce concept selon la ligne ainsi tracée c.à.d. en 
recherchant ce qui élêve le chrétien au-dessus du non-baptisé. De même il 
en suit que l'essence du sacerdoce royal, présenté comme antithèse de la 
qualité radicalement profane des non-consacrés, dépasse nécessairement le 
plan exclusivement métaphorique. Il obtient à côté d'une signification mé- 
taphorique un sens réaliste au plan de lincorporation au Christ, roi et 
‚prêtre, et fréquemment au plan sacramentaire. 

Le thême est considéré ensuite à travers les 500 pages dans les nom- 
_ breux textes des Pères, puis des théologiens de la période scolastique, 
post- scolastique et de la période contemporaine, ensuite chez les Grecs et 
les Orientaux, et enfin dans les liturgies occidentales et orientales. C'est un 
champ immense, trop vaste peut-être, pour explorer et examiner à fond et 
avec la critique requise. Néanmoins l'ouvrage sera d'une grande utilité au 
dogmaticien qui voudrait approfondir davantage le sacerdoce royal des fidèles, 
et à l’historien, auquel il laissera le loisir de faire un choix parmi les nom- 
breux auteurs. Nous souhaitons donc que l'ceuvre soit le dossier des té- 
‚„moignages et des principes fondamentaux au sujet du sacerdoce royal des 
_fidêles, dossier qui formera la base de maintes réflexions et de nouvelles 
précisions, en vue de lélaboration d'une théologie du laïcat constante et 
bien fondée. M. F. 


Y. CONGAR en F. VARILLON, Priester en leek in de Kerk (Irenika), 
Ingeleid door Dr Ir. Ph. TELLEGEN, Nederlands van Dr W. J. 
SCHUIJT, Antwerpen, ’t Groeit, 15 x 21 cm, 4Û fr. 

Dit eerste werkje van de reeks « Jrenika », handelend over actuele 
problemen op het terrein van de levensbeschouwing, geeft ons in Neder- 
landse vertaling de theologisch gefundeerde gedachten van twee franse 
theologen en zielzorgers over de verhouding «priester-leek >. Vooral het 
referaat van Y.Congar is zeer suggestief. Het omschrijft deze verhouding in 
het perspectief van een meer positieve opvatting van de Kerk als het Volk 
Gods en de heilsgemeenschap in Christus. «Er is in de Kerk een aspect 
van hierarchisch middelaarschap en een aspect van immanentie, van innerlijke 
werkzaamheid en persoonlijk leven. Het tweede aspect echter wordt gevoed 
door het eerste dat hiervoor slechts bestaat, zoals de aar gevoed wordt door 
de halm die slechts voor de aar bestaat. Uiteindelijk zal nog slechts de aar 
overblijven » (bl. 58). O.í. wordt door deze conclusie terecht de eenheid 
tussen priester en leek beklemtoond, te weinig echter het verschil erkend. 

De vertaling is soms ietwat stroef en met te veel zware zinnen geladen, 
soms zelfs niet te begrijpen (cfr bl. 56-57). M. F. 


ETD Oe 


;„V. VAN DER LUUR, De: rijkdom van de aflaat, Mechelen, St Fran- 
ciscus drukkerij, 1950, 12 x 18 cm., 147 biz. 
De eerste hoofdstukken van dit boekje willen, en voor katholieken en 
voor andersdenkenden, een overzicht en een dieper inzicht geven in de 
‘katholieke leer van de aflaten. De laatste laten een goed deel van de aflaten- 
„praxis zien : de meest: gebruikelijke aflaten worden erin behandeld. Omdat 
alleen een dieper inzicht in de grond van de zaak, deze praxis terug in het 
christelijk boeteleven kan doen waarderen, is het wel degelijk nuttig deze 
leer voor het publiek te brengen. M. F. 


_P. CHIMINELLI, Hef Heilig Jaar in de geschiedenis, Antwerpen, 


't Groeit, ’s Gravenhage, Uitgeverij Pax, 1950, .14.x 21 cm. 49 fr, 
Er kan geen betere omschrijving van het karakter en de zin van het 


huidig jubileum in de katholieke kerk gegeven worden dan door een histo- 


risch overzicht over oorsprong en groei van. deze kerkelijke traditie na te 
gaan. S, schetst in bondige en boeiende taferelen de historische periode en: 
belangrijkste aspecten van ieder Heilig Jaar, Al lezende krijgt men een beter 


inzicht en ook- meer waardering voor deze geestelijke gebeurtenis. 
M.E: 


*KURT HUTTEN, Seher, Grübler, Enthusiasten. Das Buch der Sekten, 
Stuttgart, Quell-Verlag der Evang. Gesellschaft, 1950, 20 x 13 cm, 
304 blz, í 

Een samenvattend werk over de verschillende sekten die hedendaags in 
Duitsland en ook ten dele ‚bij ons trachten verspreiding te vinden. Het wil 
eerst en vooral de orientatie van het huidige sektenwezen aanduiden; Het 
klasseert daarom de onderscheiden sekten niet toevallig naast elkaar, maar, 
naarmate hun verwantschap aan. elkaar, onder verschillende leidmotieven. 
Vervolgens wil het ook een waardeoordeel geven, geïnspireerd enerzijds dor. 
de ernstige doeleinden en aspiraties -die in de sekten aanwezig zijn, anderzijds 
door de afbreuk die zij doen aan de boodschap van Christus. pe 


Het boek bevat een omvangrijk materiaal dat nuttig kan zijn om een 


inzicht te krijgen in sommige sekten die ook hier aanhangers zoeken o.ä. 
van de «getuigen van Jehova, de adventisten» enz. M.-F. 


THEOLOGIA MORALIS 


U EBCLERCOS L'enseignement de la morale chrétitenne (Les livres du 
‚prêtre), Paris, Les éditions du »vitrail, 1949, v.23 514 cm,,-346 pp: 

Ce livre de M. le Chanoine Leclercq est la conclusion d'un labeur de 
trente ans au cours desquelsil a étudié le problème de la moralechrétienne 
dans une série impressionnante de volumes qui l’abordent sous divers biais. 
Ce problème en effet présente plusieurs aspects : quel est exactement l'en- 


seignement du Christ, l'essentiel et l'accessoire ; comment enseigner sa morale, 
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omment tirer parti de tout le travail de réflexion humaine sur la doctrine 
lu Christ, comment adapter la morale chrétienne au monde d'aujourd’hui, 
omment amener les chrétiens à suivre la morale du Maître? Pour ce qui 
oncerne la pratique, la morale est toujours plus ou moins en crise, mais 
| s‘ajoute que la connaissance et l'enseignement de la morale paraît rester 
n défaut de nos jours. Cet enseignement tel que le fournissent les manuels 
colaires, donne l’impression d'un systême vieilli, peu enthousiasmant, insuf- 
isamment adapté à l'évolution effarante de la culture moderne, présentant 
nn Caractère négatif de ‘morale - barrière. Philosophie et théologie d'une 
art, dogme et morale d'autre part ne parviennent pas à s’ajuster lune à- 
autre. Elles restent trop centrées sur le péché sans stimuler l'élan vers la 
erfection. La théologie morale surtout ne réflête pas assez la morale de 
'Éévangile du Christ, c'est-à-dire, la conception chrétienne de la vie, la vocation 
ropre du chrétien, ce qui distingue le chrétien du non chrétien. Croyant le 
hristianisme connu dans ses grandes lignes et partant. de l'optique d'une 
hrétienté homogène, on enseigne surtout les points particuliers ou contro- 
ersés d'une casuistique sans souci de synthêse. Les grands pivots de l’édifice 
hrétien: péché originel, personne du Christ, incarnation, grâce, caractère 
ranscendant des réalités chrétiennes, bonté et amour restent souvent dans 
ombre. Les attitudes chrétiennes ne dépassent souvent pas le formalisme 
ans âme et sans conviction intérieure; elles perdent le contact avec les 
rands thèmes de la vie contemporaine: la grandeur, le besoin de Dieu, 
amour des hommes, le mariage, l'aspiration communautaire et sociale. La 
1éologie morale est avant tout une morale de l'acte plus qu'une morale de 
ertus, une morale juridique plus qw’une morale éthique, une morale objec- 
ve laissant trop souvent de côté les éléments subjectifs de l'action. 

Ces quelques remarques prises à la volée pourraient donner l’impression 
ue la tendance de ce livre. est nettement destructive : il n'en est rien. Le 
ut que l'auteur s'est proposé revient à « scruter l'enseignement moral de 
Eglise de notre temps, examiner ce qu’il donne et ne donne pas, tâcher 
e mettre au point ces enseignements, de les coordonner, assigner sa place 
chacun et indiquer la voie à suivre pour faire une synthèse qui comporte 
ne vue globale». Notre temps a besoin d'un enseignement nouveau parce 
ue la conjoncture chrétienne actuelle est nouvelle. Tout en partant de la 
adition, le professeur Leclercq a accumulé des matériaux pour ce travail de 
snouvellement. La refonte même est une ceuvre de longue haleine ; chaque 
oraliste a le devoir d'apporter sa pierre à l’édifice. ERVoRP: 


… MULLER, La morale et la vie des affaires, Simples notes de 
éontologie des affaires, Tournai, Casterman, 1951, 20x 13 cm, 
35 pp. 

La vie des affaires constitue un objet assez délicat de la science morale : 
s moralistes connaissent. d'’ordinaire trop peu la technique commerciale 
les commergants trop peu la morale, C'est pourquoi le R. P, Muller, 
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qui s'est voué près de quarante ans à la formation scientifique «et morale 
de la jeunesse. de l'Institut Supérieur de Commerce Saint Ignace d'Anvers, 
a eu la bonne idée de mettre à la disposition des uns et des autres un 
livre sur la matière, qui est plus accessible que la plupart des manuels 
classiques. 

On ne trouve pas ici une déontologie complète et achevée, mais un 
exposé des principes sûrs et fermes qui doivent régir les principaux problè- 
mes et la solution des cas les plus occurants de la vie des affaires. Parmi 
ceux-ci nous citons les contrats, la fixation du juste prix, le louage d'’entre- 
prise et d’industie, la libre concurrence, les ententes et monopoles, les 


commissions et pots-de-vin, le devoir fiscal, etc. Le juste prix, selon - 


auteur, «sera celui qui, exprimant la valeur des choses, en règle l'échange 
dans l'exact rapport que postule lapprovisionnement rationnel du corps 
social en biens et denrées de toute nature >» (p. 64), L'auteur défend ferme- 
ment le principe du devoir fiscal tout en admettant des atténuations et des 
tempéraments, mais qui doivent se fonder sur des raisons graves et dûment 
vérifiées (p. 212). 

Dans ces pages le P. Muller condense les lignes essentielles de son 
enseignement sur la moralité commerciale. Deux chapitres consacrés à la 
justice et la charité ainsi quwà lesprit chrétien dans les affaires, montrent 
qu'il évite soigneusement d'adopter un point de vue exagérément juridique, 
comme il arrive parfois en ces matières. Son ouvrage est muni d'une 
bibliographie choisie et d'un index alphabétique judicieux. Dans un temps 
où lon constate un relâchement coupable, tant chez les pouvoirs publics 
que dans les consciences individuelles, ce livre contribuera à assainir quelque 
peu latmosphêre délétêre dans laquelle se déploie de nos jours la vie des 
affaires. IES d ee 


P, DUFOYER, La vie conjugale au fil des jours.… (Collections Pro 
Familia, N. 11), Bruxelles, Action familiale, Paris, Casterman, 1950, 
19,5 x 13 cm, 234 pp. 

Le présent volume fait suite à Le mariage et à L'’intimité conjugale du 
même auteur. Contrairement aux précédents celui-ci ne comporte pas un livre 
destiné aux hommes et un autre aux femmes. La raison en est qu’après 
quelques années de mariage, les couples sont arrivés à une telle connaissance 


mutuelle et à une telle conception réaliste du mariage qu’il n'est guêre de 
problème qui ne puisse être ouvertement traité en commun. Comme ses 


aînés ce livre a été soumis par l'auteur à l'examen et à la discussion de 


médecins, d’époux et d'épouses de tout âge. Pour le reste il est écrit de 
la facon qu’on sait familiêre au R. P. Boigelot. Les idées développées sont 


centrées autour des points suivants: évolution des amours conjugaux, leurs — 
cheminements, carrefours rencontrés, virages dangereux, obstacles de la route, 


causes d'échec, crises et hygiène morale. Comme on le voit, un livre très 
utile à mettre entre les mains des époux. Nous regrettons cependant de 


en ee en adr A 5 


183" — 


n’avoir pas trouvé davantage à côté des conseils psychologiques et moraux 
ordinaires les remèêdes plus profonds et extrêmement importants de la vie 
religieuse des gens mariés. EVP: 


H. BLESS, 7raité de psychiatrie pastorale. Psychopathologie - morale 
- thérapeutique - direction. Traduit du Néerlandais par Mr. l'abbé 
P. Ghyssaert, 3e éd. revue et augmentée. Bruges, Édition Charles 
Beyaert, 24 x 14 cm, 291 pp. 

Les éditions originales Néerlandaises de ce traité ont été présentées et 
recommandées autrefois aux lecteurs de la revue (Cfr Coll. Gand., 1935, 
p. 201; 1946, p. 217). C'est pourquoi nous estimons pouvoir nous borner à 
renvoyer aux recensions précédentes de cet ouvrage hautement intéressant 


et important pour tous ceux qui sont appelés à faire du bien aux âmes. 
Ep Vane 


S. BEHN, Ethik, Bonn, Peter Hanstein - Verlag, 1947, 19 x 14 cm, 
36 bl. 

Dit boekje van zes en dertig bladzijden slechts is er een sui generis. 
Het heeft, gezien zijn omvang, niet de pretentie het ethisch probleem op te los- 
sen, noch het handboek van zedenleer te vervangen. Opgesteld in de vorm 
van vraag en antwoord, wil het slechts de aandacht trekken op de bijzon- 
derste vragen en hun oplossingen welke in de loop der geschiedenis rond 
het zedelijke gesteld zijn. Het biedt interessant materiaal, buitengewoon ge- 
schikt om behulpzaam te zijn bij een verstandige verdieping van- en een 
critische bezinning op het ethische. Met dat boekje op zak heeft de moraal- 
philosoof zijn leven lang een leidraad bij het denken en nadenken over de 
grondkwesties van zijn vak. BERNER ee 


HISTORIA ECCLESIASTICA 


D. AMAND, O.S.B., L'ascèse monastigue de saint Basile. Essai 
historique, Fditions de Maredsous, 1948, 16 x 24 cm., XXVI + 364 p. 

Cet essai historique poursuit un double but: une description fidêle de 
la doctrine ascétique et monastique de saint Basile et la recherche des sour- 
ces de cette doctrine. 

Avant d’aborder le sujet proprement dit, l’A. rapporte une esquisse de la 
vie du grand évêque cappadocien et un apergu des grands principes de 
morale et de spiritualité, qu’il avait à coeur d'inculquer aux auditeurs de ses 
homélies. Après cette introduction il en vient à l'objet de son étude. Il 
expose d'abord les facteurs qui lui semblent avoir influencé la formation de 
la doctrine spirituelle du saint patriarche. Ensuite il s'applique à relater un 
rapport ordonné de cet enseignement. Afin d’exposer fidèêlement les concep- 
tions du saint fondateur, il emprunte la description de l'idéal basilien et 


Phn kk HAN E 


Bet 


des moyens pour le réaliser aux écrits du grand moine. Il se borne à 
choisir les textes, à les disposer en ordre, à les relier entre-eux et à en 
déduire les conclusions qui s’imposent. Une synthèse finale rassemble les 8 
conclusions partielles et les points qui paraissent le mieux caractériser la 
doctrine ascétique et mystique, basiliennes. 

A Dom David Amand revient l'honneur d'avoir formulé le premier le 
problème intéressant qu’il tâche de résoudre. Son travail n'épuise pas le 
sujet, il le reconnait lui-même àâ plusieurs reprises, mais il mérite tous les 
éloges. En 2 Ge 


G. CASTELLA, De Geschiedenis van de Pausen, Vertaling door PIET 
VAN VEEN, Maaseik, Romen en Zonen, 21,5 x 30 cm., 45 fr. per 
aflevering. 

De firma Romen en Zonen heeft aan de katholieken in het Nederlandse 
taalgebied een goede dienst bewezen door het recente werk van Prof. Dr 
Castella in vertaling uit te geven. Het Zwitsers origineel, in het Frans gesteld 
en onmiddellijk in het Duits vertaald, verscheen in 1944-45 in drie boekdelen 
(Histoire des Papes; I. De S. Pierre jusqu’à la ‘Renaissance; IL. De la 
Renaissance jusqu’à la Révolution frangaise; III. De la Révolution francaise 
jusqu'à nos jours). De Nederlandse vertaling zal slechts één boekdeel vor- 
men, waarvan thans reeds 6 afleveringen zijn verschenen. (Het geheel zal 
18 tot 20 afleveringen omvatten). Het werk is keurig in twee kolommen 
gedrukt en met 108 smaakvol uitgelezen reproducties verlucht. 

De auteur richt zich niet tot vakmensen, maar wil slechts een alge- 
mene inleiding voor bredere kringen leveren. Hij putte uit de klassieke 
Duitse en Franse Kerkhistorici ; zijn werk deelt in de degelijkheid dezer 
standaardwerken. De oorspronkelijkheid ervan ligt niet in nieuwe oordelen 
over bepaalde problemen der kerkgeschiedenis, maar in de zeer levendige 
en overzichtelijke synthetische visie op het werken de invloed der Pausen. 
Hij volgt de chronologische orde der Pausen en wijdt enkele speciale 
kapittels aan algemene gebeurtenissen die meerdere pontificaten hebben om- 
vat. Telkens tracht hij de speciale persoonlijkheid der Pausen te belichten 
en de beslissende invloed, die zij in de Kerk en op de cultuur van het 
Westen hebben uitgeoefend. 

In de 5 eerste. afleveringen is het 1° Deel afgehandeld: de groei van 
het Pausdom in de eerste eeuwen ; zijn rol bij het verval van het Romeinse 
Rijk (Leo 1 de Grote) en in de vorming van de. westerse beschaving 
(Gregorius de Grote) ; zijn verhouding tot het Karolingische Keizerrijk (groei 
van de Pauselijke Staat); zijn grote strijd om de ontvoogding der Kerk, die 
voerde tot het hoogtepunt der Pauselijke macht onder Innocentius III (Kruis- 
tochten) en zijn verval onder Bonifacius VIII (Philips de Schone, Avignon, 
Westers Schisma). Aflevering 5 en 6 behandelen reeds de Pausen der 
vroeg-Renaissance en der Renaissance en het ontstaan van het Lutheranisme, 
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Wie een bondig en boeiend overzicht der Kerkgeschiedenis verlangt, dat 
wetenschappelijk gefundeerd, litterair verzorgd en tevens smaakvol is uitge- 
geven, kan zich deze geschiedenis der Pausen gerust aanschaffen. L.R. 


J. QUASTEN. Patrology. T. 1. : The Beginnings of Patristic Lite- 
rature, Utrecht - Brussel, Spectrum Publishers, 1950, 23 x 16 cm, 
XVII - 350 blz. 

Een oorspronkelijke Engelse patrologie was nog niet voorhanden. Ver- 
talingen van vreemde handboeken schonken te weinig aandacht aan Engelse 
studies en vertalingen of hielden geen rekening met de nieuwste bevindingen 
en ontdekkingen, als bv. de onlangs ten N. van Luxor opgegraven Egyptische 
papyri, die 42 gnostische stukken bevatten, en een gans nieuw licht werpen 
op de strijd tussen de christelijke doctrine en de Hellenistische philosophie, 
ons vroeger alleen bekend uit Ireneus of andere anti-gnostiekers. De voor- 
handen patrologie wil in deze leemten voorzien. 

S., vroeger professor aan de Universiteit van Muenchen, doceert sinds 
1938 geschiedenis van de kerk in de oudheid en christelijke archeologie 
aan de Catholic University of America te Washington. Hij wil met dit 
handboek een praktisch referentiewerk voor verdere studie leveren en 
tegelijk een vrij volledig en degelijk inzicht inzicht in de geschiedenis 
van de patristische literatuur. Wij menen dat hij in de verzoening van dit 
dubbel standpunt geslaagd mag heten, wat vooral de waarde van dit hand- 


boek uitmaakt. 
Het eerste deel omvat de 2 eerste eeuwen tot Ireneus en behandelt in 


verschillende hoofdstukken: de eerste liturgische formulen en kanonieke 
wetgeving, de Apostolische Vaders (waaronder « De Herder » van Hermas, 
die hij dus niet rangschikt bij de apoecryphe Apocalypsen), de eerste christen 
volksverhalen en legenden, de eerste christen poëzie, de eerste martelaars- 
akten, de Griekse apologeten, de eerste heretische en anti-heretische literatuur. 
Voor ieder geschrift of auteur geeft hij steeds een bondig maar volledige 
ontleding van theologisch en ascetisch standpunt uit. Enkele citaten in 
Engelse vertaling illustreren de uiteenzetting en brengen de lezer dichter 
bij de oorspronkelijke werken. Na iedere paragraaf volgt een praktische 
bibliographie : critische uitgaven ; moderne, vooral Engelse vertalingen ; 
monographiën en tijdschrift-artikelen, ook de meest recente. 

Om zijn bondig en vlot leesbaar overzicht, zijn aanvullingen op grond 
der nieuwste opgravingen en patrologische studies, en om zijn recente biblio- 
graphie moet dit handboek eenieder, die zich met Patristiek inlaat, interes- 
seren. EER; 


Marie de Jésus, O.C.D., Gestalt und Lehre, Nach der Chronik 
des Karmel von Paray-le-Monial, Düsseldorf, Patmos-Verlag, 1950, 


22 x 15 cm., 184 blz., DM. 7,80. 
Het leven van Maria van Jezus (1853-1917), stichteres van het klooster 
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der ongeschoeide karmelietessen Paray-le-Monial, priores van Elisabeth van 
de Drievuldigheid, werd reeds voor een dertigtal jaren in het Frans in 
verschillende drukken uitgegeven. Hier krijgen wij een Duitse vertaling, licht 
aangepast aan de Duitse kloostertoestanden. Dit werkje schetst ons niet 
alleen een levensecht beeld van de grote kloosterstichteres, maar geeft 
tevens een duidelijke synthese van haar geestelijk onderricht, dat als model 
mag doorgaan voor de specifiek Franse, door het christocentrisme van 
Bérulle sterk beïnvloede Karmel-spiritualiteit. Vooral de drie hoofdstukken, 
die haar onderrichtingen aan het kapittel weergeven, zijn van dit standpunt 
uit van belang. IER: 


L. RAGAZ, Die Geschichte der Sache Christi. Ein Versuch, Bern, 
Herbert Lang & Cie, 1945, 14 x 21 cm. 156 blz., DM. 7,20. 

Schrijver, die met veel lof zichzelf en zijn werk in het voorwoord 
inleidt, bekent dat hij geen specialist is in de geschiedenis. Dit werkje, „dat 
de uitkomst moest zijn, zoals hij zelf verklaart, van zijn uitgebreid en nog 
onvoltooid bijbelwerk «Die Bibel- Eine Deutung» heeft hij reeds vooraf, 
onder drang van de aktualiteit ervan, «in einem Zuge» geschreven : het is, 
zoals hij nogmaals zelf zegt, een toren zonder onderbouw. 

Hij geeft ons van Calvinistisch-communiserend standpunt uit een machtig 
overzicht van de zin der wereldgeschiedenis, waarin «die Sache Christi», de 
bijbelboodschap haar realisatie « von Stosz zu Stosz » doorzet. «Gerechtigheid», 
« Vrijheid der kinderen Gods », in sociale en politieke zin, vormen de 
grote en enige Godsboodschap : « Democratie », « Socialismus », « Kommunis- 
mus» (termen, wier betekenis boven de actuele uitgaat) zijn de drie grond- 
thema’s ervan, die in de Schrift « mit leuchtenden Riesenlettern an die Wand 
der Geschichte geschrieben» staan, maar welke « ein in der Atmosphäre der kapi- 
talistischen Bürgerlichkeit aufgewachsenes Geschlecht.. zu bagatellisieren sucht». 
Door de verschillende revolutionnaire bewegingen van godsdienstige of politieke 
aard werden deze idealen in hun lastige, maar steeds vooruitschrijdende tocht 
doorheen de wereldgeschiedenis, voor « Verweltlichung > gevrijwaard. Het 
Russisch kommunisme, waarvan de wereldomvattende kracht van Christus 
komt, maar dat op zijn beurt « säkularisiert»> is, vormt voorlopig de laatste 
schakel dezer ketting. « Auf die weitere Entwicklung in Sinne dieser Linie 
dürfen wir. getrost warten >. ì 

Wie de moed heeft het boekje door te lezen, heeft geen weerlegging 
meer nodig. De wijze waarop de schrijver met bijbel en geschiedenis omspringt, 
spreekt voor zichzelf. Revolutionnair is het werkje in elk geval(in de eerste 
50 blz. komen woorden als « Revolution », « Revolutionnair > « Revolt »… een 
90-tal keren voor). L.R. 
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ASCETICA ET MYSTICA 


G. COLRUYT, Met inwendig gebed van de Apostel, Westmalle, 
E. H.L. Ardui, Eikendreef, 4, 1950, 13 x 18 cm., 120 bl, ingen. 40 fr. 
De auteur mag worden gefeliciteerd om de merkwaardige bijdrage, die 
hij in dit diepgaand werkje leverde, tot de mogelijke verzoening van 
«actie» en «contemplatie» in het apostolisch leven. Apostolaat en gebed 
kunnen niet van elkander gescheiden worden; de zielehouding, die men ge- 
durende de gebedstijd aanneemt, moet immers stilaan de houding worden 
tijdens al de andere uren van de dag; door het gebed komt God in de 
apostel leven om, in de loop van de dag, in en door Hem te werken. Na 
deze korte probleemstelling wordt een diepe peiling gedaan naar het wezen 
van het apostolaat enerzijds en het inwendig gebed anderzijds. Daarna wordt 
gehandeld over de bronnen van het apostolisch gebed: de H. Eucharistie 
en het Woord van God. In aanhangsel worden voortreffelijke aanduidingen 
gegeven voor de praktijk van het inwendig gebed. Tolle, lege. Palts 


Werken van de H. Johannes van het Kruis. Deel II, Brugge, De 
Kinkhoren, 1951, 18 x 12 cm., 630 bl., geb. 225 fr. 
Wij hadden reeds de gelegenheid het eerste deel van deze merkwaardige 
uitgave aan onze lezers kenbaar te maken en aan te bevelen (Coll. Gand., 
1951,-fasc. 1, bl. 93). Dit tweede deel bevat de Nederlandse vertaling der 
volgende boeken : «Geestelijk Gezang, Levende Liefdevlam, Voorzorgen en 
Raadgevingen, Vermaningen en Spreuken, Brieven, Documenten, Gedichten». 
Warm aanbevolen aan allen die de lering van S. Jan.van het Kruis 
willen kennen. Baek 


Dictionnaire de spiritualité. Ascétique et mystique. Doctrine et histoire. 
Publié sous la direction de M. VILLER, S.J., assisté de F. CAVAL- 
LERA et de M: OLPHE-GALLIARD, S. J., avec le concours d'un grand 
nombre de collaborateurs. Fascicule XIIL: Connaissance de sot — 
Contemplation, Paris, Beauchesne, 1950, 253 col. 

Nous sommes heureux de pouvoir signaler à l'attention de nos lecteurs 
le fascicule XIII du Dictionnaire de spiritualité. Parmi les nombreux articles, 
contentons-nous de relever: Connaissance de soi par Mgr L. De Bazelaire, 
Conscience par R. Carpentier, Consécration par J. De Finance, Conseil (Don 
de) et Conseils évangéligues par A.-l. Mennessier, Consolation chrétienne 
par M. Viller, Consolation spirituelle par $L. Poullier, Contemplation dans 
la Bible par J. Lebreton et Contemplation chez les anciens philosophes du 
monde gréco-romain par R. Arnou. 

Le Dictionnaire de spiritualité tend à être un véritable répertoire des 
auteurs spirituels, un répertoire à la tenue et à lesprit vraiment scientifi- 
ques. a Er 


de ren 
THEOLOGIA PASTORALIS 


FR. TILLMANN, Ausgewählte Schriftlesungen für Predigt und Unter- 
richt erklärt, 2 vol., Düsseldorf, Patmos-Verlag, 1950, 22 x 14 cm, 
352 en 354 bl., geb. 
Wij hadden reeds de gelegenheid de merkwaardige commentaar van dezelfde 
auteur op de epistels en evangeliën van de Zondagen en bijzonderste feest- 
dagen van het kerkelijk jaar aan onze lezers kenbaar te maken en aan te 


bevelen (Coll. Gand., 1950, fasc. 3-4, bl. 355 ; 1951, fasc. 1, bl. 94). Deze 
twee boekdelen bevatten vijftig verklaringen van schriftuurteksten. die niet in 
de Misliturgie van het kerkelijk jaar voorkomen. Zoals de voorgaande van de 


bekende auteur munten deze verklaringen uit door juistheid, klaarheid. en 
degelijkheid.» Zij verdienen daarom dezelfde lof en dezelfde aanbeveling. 
PE 


L.J. SUENENS, Zhéologie de l'apostolat, Bruges, Desclée De Brouwer, 3 


195 TROD Sem, KO LORD Le MAD k 

Le livre remarquable de Mer. Suenens doit être lu, médité et «prié»r. 
„Commentaire doctrinal de la promesse légionnaire, introduisant les membres 
de la Légion de Marie dans l'intelligence de leur engagement, il s’ adresse 
en même temps à tous ceux qui veulent vivre ”normalement” leur vocation 
de chrétien. Les principes qui sont à la base «de l'apostolat légionnaire 
valent en général pour l'action apostolique à laquelle tous les catholiques 
sont obligés. (e 

Les principes de cet apostolat direct, religieux, Éévangélique que vise 
VA., sont basés sur les dogmes essentiels de la foi chrétienne : l'amour de 
Dieu, l'opération du Saint-Esprit, la médiation mariale. «Cet apostolat se 
rattache donc au Saint-Esprit et à Marie qui font alliance pour présider, 


aujourdhui comme hier, à la, naissance du Christ.» Et incarnatus est de _ 


Spiritu Sancto ex Marie Virgine : c'est la clef de voûte de ce livre; tout 
ouvrage découle de là et les corollaires pour l'action apostolique s'en 
dégagent presque spontanément. 
Nous recommandons vivement la lecture et la méditation de ces pages 
si substantielles et bienfaisantes à tous les prêtres et séminaristes. 
Pale: 


PAEDAGOGIA 


J. CasrierLo, Geestesvorming, Vertaling en nota’s door Dr J. Pyck, Brussel — Amster- 
dain, De Kinkhoren, Desclée De Brouwer, 20 x 14 cm, 227 bl, gen. 58 fr., geb. 
85 fr. 

Reeds vroeger werd in het tijdschrift het hootdwerk van Professor Castiello, 
hoogleraar van de paedagogische zielkunde aan de Fordham Universiteit te New- 
York, besproken :\we bedoelen Une psychologie humaine de éducation (Coll. Gand., 


| 
: 


gek REL 


1947, bl. 88). Hier wordt thans de doctorsthesis van de schrijver aan het Neder- 


lands publiek aangeboden’ in vertaling en met nota's van Dr J, Pyck, leraar aan de 
normaalschool te Torhout. 

«Formele vorming is een beïnvloeding der psychische functies die op een of 
andere wijze het prestatievermogen van deze functies ofwel veralgemeent, ofwel 
vermeerdert ofwel beide verricht. Het is iets dat een richting of een vorm (in 


“„Aristotelische zin) in de ziel prent»(bl. 22). De studie van het Latijn bv. zou de 


logische zin ontwikkelen, het verstand versterken, het oordeel vormen, de studie van 
andere talen vergemakkelijken, enz. Terwijl echter de experimenten over formele 
vorming, die van 1890 tot 1982 gedaan werden, haar beschouwen van kwantitatief 
standpunt, heeft schrijver zijn aandacht op het kwalitatief aspect van de verworven 
instellingen, psychische houdingen en hebbelijkheden gevestigd. In dat licht deden 
schrijver en vertaler onderzoekende experimenten respectievelijk in Duitsland en in 
Vlaanderen over de geestesvormende waarde der verschillende schooltypen. In verband 
met de oude humaniora werd langs testmethode geconstateerd : « de rhetorica heeft 
het in dit experiment niet veel beter gedaan dan de normaalschool, Wel staat ze 


„vooraan in het logisch, mechanisch, historisch, sociaal - politisch en esthetisch 


“denken; doch zwakst waar het gaat om mathematische, theologische, ethische en 


natuurwetenschappelijke problemen» (bl. 169). Naast de intellectuele formele vorming 
werd ook de formele vorming van de wil, en wel op het specifiek gebied van de 
handenarbeid nagegaan. Uit al het vermelde worden in het laatste deel van dit 
boek besluiten getrokken en een. wezensbepaling der formele vorming afgeleid, welke 
uiterst interressant zijn en die wij aan de aandacht van de opvoeders en leraars 
zeer sterk aanbevelen. Em VB: 


R. Marsrrraux, L'étude des caractères, 2° éd., Tournai-Paris, Casterman ; Bruxelles, 
Edition de l'action familiale, 19 x 18 cm., 181 pp. 

Ce volume est dédié à Monsieur et Madame René Le Senne; dédicace significa- 
tive, puisque l'auteur reprend pour une très grande partie les vues du caractérologue 
francais, qui lui-même s’appuie essentiellement sur les données fournies par Heymans 
et Wiersma. 

Pour édifier la typologie à laquelle le professeur Maistriaux croit devoir 


s’arrêter, il assume comme hypothèse de travail les deux éléments suivants. Le 


premier affirme l'existence en tout caractère de quatre propriétés fondamentales 
constitutives, qui peuvent se réaliser en chacun selon des modalités diverses: ce 
sont l'intelligence, l'activité, l'émotivité et le retentissement, ou fonction secondaire. 


Le second suppose que tout caractère accuse une certaine unité de comportement, 


qui se traduit par des réactions d'ensemble permettant de le rattacher de plus ou 
moins près à un type général déterminé, que nous dénommons conventionnellement 
un: nerveux, un sentimental, un colérique, etc. (p. 33, cfr 99). 

On peut regretter que l'auteur n'a pas inséré dans son exposé de la méthode 
d'une caractérologie scientifique le questionnaire à propos duquel il dépense ses 
remarques et conseils. Pour le reste ce petit livre mérite beaucoup d'éloge : en 
Re simplicité et clarté il livre et fonde les grandes lignes d'une classification 


: plausible des caractêres. Sd 


à 


BROEDER Leon, Opvoedkundige psychologie, 2° dr., Brussel-Amsterdam, De Kink- 


‚ horen, Desclée de Brouwer, 1943, 20 x 13,5 cm., 458 bl, 60 fr, 
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Dit ‘boek ontstond uit de lessen welke schrijver heeft gegeven in de normaal- _ 
school te Aarlen. Het is een handboek van experimentele psychologie waarin de 
methaphysische zielkunde tot een strict minimum werd herleid en waarin tevens de 
al te wetenschappelijke termen evenals de al te abstracte uitdrukkingen werden 
vermeden. De zielkundige verschijnselen worden gegroepeerd volgens de klassieke 
indeling in kenleven, gevoelsleven en actief leven. Terecht werd de leer over 
anatomie, physiologie en neurologie weggelaten, omdat zij tot het terrein van de 
leraar in de natuurwetenschappen behoort. Omwisseling van de laatste twee delen 
zou wellicht nog logischer resultaat gegeven hebben. Vermits de behandeling der 
leerstof bijzonderlijk op de paedagogische practijk gericht staat, worden vele opvoed- 
kundige toepassingen afgeleid. De leraar zal uit dit boek veel kunnen halen, vooral 
echter wanneer een zekere ondervinding met kinderen hem een reëel inzicht in de 
zielkundige vraagstukken zal verschaft hebben. Te Visas 


L. Honoré, PJ. Lui et… toi jeune fille, 80° mille. Tournai — Paris Casterman, 
1950, 19 x 12,5 cm., 156 pp., 42 fr. 
In. Elle et…. toi jeune homme, 80° mille. Mêmes format, éditeur, année, prix, 177 pp. 
Deux petits volumes destinés respectivement aux jeunes filles et aux jeunes gens 
afin de les guider dans les problèmes psychologiques et moraux que pose l'amour 
humain. On y trouve une bonne description des psychologies différentes de la femme 
et de l'homme, un exposé discret sur la chasteté et la pudeur, des conseils précieux 
relatifs aux fiancailles et au mariage, finalement sur le sens et la valeur du célibat 
et de la virginité. On sent à travers ces volumes lexpérience d'un homme qui 
connaît les écueils de la route que parcourent les jeunes. Certaines considérations 
néanmoins sont plutôt superficielles et demandent une mise au point; leur exposé 
est parfois trop lourd pour toucher complèêtement Yàme juvénile. En tout cas, de la 
bonne lecture à prêter à ceux qui sortent de l’adolescence, aux parents et aux éduca- 
teurs. x } BEEN 


P. pe Meester, S. J., De Vader. Zijn macht, zijn liefde, zijn roeping, Brussel- 
Amsterdam, De Kinkhoren, Desclée de Brouwer, 1947, 20 x 18 cm., 177 bl, geb. 
68 fr., gen. 48 fr. ) 

Er wordt veel literatuur aan moeder en weinig aan vader gewijd. Dit boekje 
wil deze leemte helpen aanvullen. Het behandelt enkele treffende gezichtspunten 
van het vaderschap, zijn betekenis, rol, macht en roeping, van het physisch en 
geestelijk vaderschap, van het vaderschap in natuurlijke orde en van dat andere in 
bovennatuurlijke orde als instrument van het Mystisch Lichaam, van de navolging 
van de Vader in de hemel. 

In een tijd waarin het gezinsleven dient hersteld — aldus terecht de inleider 
van dit werkje — zijn heiligheid ontzien, het gezag geëerbiedigd en de liefde beoefend, 
is een studie, die al deze onderwerpen en verplichtingen beschrijft en samenbrengt, 
nuttig, doeltreffend en kostbaar. LARVE 


Godsdienstcursus achttien -jarigen, Handboek voor de katecheet S., Instituut tot 
veerlichting in de zielzorg van het aartsbisdom Utrecht en het bisdom Haarlem, 
Oudegracht 206, Utrecht, 24,5 x 15,5 cm, XII-319 bl. 

Op de Prosynode te Utrecht van 9 Dec. 1948 werd bepaald : « Jaarlijks zal van 
September tot Pasen in alle parochies een wekelijkse godsdienstcursus worden 
gegeven aan al degenen, die in het kalenderjaar, waarin de cursus begint, de leef- 


— 191 — 


tijd, van 18 jaar bereiken». Om de parochiepriesters, die voor de opdracht stonden 
om deze cursus te geven, behulpzaam te zijn, heeft Drs J. H. A. Vermeulen, pro- 
fessor aan het seminarie Rysenberg te Driebergen een handleiding samengesteld in 
27 lessen ingedeeld. Tegelijkertijd werden ook losse uittreksels voor de leerlingen 
ter beschikking gesteld. 

Dit catechetisch handboek is een uitstekende synthese van onze katholieke 
geloofs- en zedenleer, Zelden vindt men de hoofdpunten over christelijke lering zo klaar 
sen bondig, modern en juist uiteengezet. De uitdrukking is accuraat, de inhoud rijk ; 
de algemene geest is afgestemd naar volmaaktheid en toch blijft alles werkelijkheids- 
getrouw ; natuur en bovennatuur vinden sprekende contactpunten ; de aanduiding van 
de betekenis voor het leven voedt waardering voor de leerpunten ; na de lessen 
volgen vragen ter onderlinge bespreking. Het geheel is een samenhangende synthese 
die veel analytisch-uitgerafelde cursussen ver overtreft. Sommige details, als b.v. de 
weerlegging van protestantse stellingen verraden de Nederlandse oorsprong en be- 
stemming van dit werk. Toch durven wij het voor onderricht en predicatie bij ons 
zeer warm aanbevelen. Dn er 


A. CroecarrT, Liturgisch Commentaar bij de lessen van de Catechismus voor België 
en Nederland, Deel I, Mechelen, Dessain, 1950, 20 x 12 cm., L— 779 bl, 90 fr. 

«Dit Liturgisch Commentaar van de catechismus beoogt, aldus de schrijver, bij 
middel van het materiaal, de ceremoniën en teksten van de eredienst van de H. Kerk, 
de catechetische leer op een aanschouwelijke wijze in te leiden, toe te lichten en 
in de praktijk te doen beleven». De leerstof welke hier samengebundeld werd, is 
geput uit de beste bronnen: H. Schrift, lering van paus, bisschoppen, concilies, 
catechismus van Trente, missale, rituale, brevier, pontificale. Alles wordt formeel 
gericht op de liturgische opleiding die een der hoofddoeleinden van het catechetisch 
onderricht is. Rijke materialen die ver uiteen verspreid liggen, worden bijeen ge- 
bracht rond elke catechismusles. Wie te veel vindt kan kiezen; wie meer verlangt 
krijgt een voortreffelijke bibliographie ter beschikking. Er wordt voor gezorgd dat 
de liturgische gegevens de doctrinele inhoud niet in de schaduw plaatsen. Het eerste 
deel dat hier besproken wordt behandelt de geloofswaarheden zoals ze voorkomen 
in de lessen 1-10 van de Belgische catechismus en in de lessen 1-25; 89 van de 
Nederlandse. Het bevat ook practische tafels die de stof in de orde van het kerke- 
lijk jaar rangschikken. 

Kan. Croegaert verdient oprechte gelukwensen en dank om de uitgave van zijn 
commentaar. We hopen dat velen het met succes zullen aanwenden in het gods- 
dienstonderricht en de predicatie en zien met belangstelling uit naar de volgende 
delen van dit nuttig werk. Vere 


SOCIOLOGIA 


C. VAN OVERBERGH, Karl Marx. Critique de son économie politique 
(Collection d'études marxistes, 2), Bruxelles, Office des livres, 106, 
Boulevard Lambermont, 23 x 14 cm., 360 pp. 

Le premier volume de cette Collection d'études marxistes qui n’était au 
fond qu'une sorte de préambule (cfr Coll. Gand., 1949, p. 300) a été suivi 
de près par un second consacré à l’économie politique de Marx, Une partie 
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préliminaire expose comment Marx fut amené à en entreprendre l'étude et 
quelle fut la méthode qu’il y adopta. Le corps du livre comprend une vue 
d'ensemble de la théorie économique marxiste et la critique de celle-ci. Dans 
exposé l'auteur s’arrête successivement aux idées fondamentales qui carac- 
térisent cette économie; telles, la valeur, le travail, l’échange de la monnaie, 
le prix, la plus-value industrielle, le salaire, l'appauvrissement de l’ouvrier, 
le profit, la concentration des entreprises et des propriétés, les crises, 
Vavènement du collectivisme, etc. Chaque élément yest déjà l'objet de quel- 
ques réflexions critiques. La seconde partie n'est au fond qu’amorcée ; on y 
trouve seulement la critique approfondie de la loi marxiste de la valeur-tra- 
vail qui est la base essentielle de l'économie de Marx. L’abondance des 
matières a contraint l'auteur à renvoyer la réfutation des autres points à un 
second tome du deuxième volume. 

Après quatre-vingts ans de polémiques autour du Capital, les faits aussi 
bien que la science ont démontré que les thèses fondamentales de l'écono- 
mie marxiste sont autant d’erreurs désormais insurmontables. Marx en effet 
était plus philosophe et agitateur politique qu’économiste. Sa doctrine est 
soumise ici à une critique pénétrante et irrésistible. Le lecteur constatera 
avec plaisir que le second volume est basé sur un examen minutieux des 
écrits de Marx mêmeet que l'auteur a inséré dans son exposé des données 
bibliographiques plus précises. L'exposé du Marxisme tel qu'on le trouve 
dans la présente collection est solide, clair et méthodique. Il met en vive 
lumière erreur fondamentale à laquelle la science économique saine a le 
devoir d'opposer la vérité. Puisse cette étude critique contribuer à convertir 
les masses encore enthousiasmées par le marxisme, à une conception spiri- 
tuelle de l'homme, de l’histoire, de la société et de l'économie. Le résumé 
du présent volume est à lire dans ID. Le Marxisme. Exposé et critique de 
son économie politique. Editions du mouvement ouvrier chrétien, S. 1. et d., 
24x16 cm., 58 pp. 6 ) 


C. VAN OVERBERGH, Le Marxisme. Critique de ses huit caractères 
fondamentaux, Bruxelles, Office du livre, 19 x 13 cm, 142 pp. 

Ce petit volume et un abrégé de la doctrine marxiste telle qu'elle sera 
exposée dans la Collection d'études marxistes, dont les deux premiers volu- 
mes ont déjà paru. L’auteur en explique la publication. «On nous a demandé 
de divers pays de publier sans tarder des abrégés. de l'essentiel de la doc- 
trine marxiste et de sa critique, de manière telle que les lecteurs puissent 
avoir, dès à présent à leur disposition, la vue de la totalité de la doctrine 
et de sa critique. De cette manière ils pourraient mieux se rendre compte 
de la portée de la critique approfondie de chacun des divers caractères 
traités dans les volumes de la Collection». LitVvi ps 
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J. LALOUP et J. NELIS, Communauté des hommes. Initiation a l'hu- 
_manisme social, Tournai, Casterman, 1950, 13 x 20 cm., 830 p., 75 fr. 

L'originalité de cet- ouvrage consiste dans la mise en lumière des va- 
leurs d'humanisme qui se cachent sous les problèmes et situations sociales 
actuelles. Les auteurs, professeurs d'humanité, ont admirablement réussi dans 
cette entreprise, qu’ils nous présentent dans une vivante synthèse, centrée 
sur le thème de la communauté des hommes. 

Le champ d’exploration est très vaste. Dans une première partie ils tra- 
cent à la lumière de l'histoire scientifique, technique, économique, sociale et 
morale des cent dernières années, la naissance de l'homme nouveau, qui, 
arrivé à une étonnante maîtrise de la matière, élargit ses perspectives à 
Phumanité entière, prend conscience de l'unité de la race humaine, entretient 
des relations avec ses frères les plus éloignés et rêve plus que jamais d'une 
immense communauté fraternelle. En un mot un monde communautaire dont 
nous trouvons des traces dans la littérature frangaise, est en formation. Dans 
la seconde partie les auteurs examinent les essais et les erreurs de l'homme 
nouveau dans l'édification de la nouvelle. communauté humaine. Ainsi est 
esquissée une courte histoire des idées, des efforts et des progrès sociaux, 
dans laquelle le libéralisme, le communisme, le socialisme, le catholicisme 
social apparaissent successivement. Dans une troisième partie, on s’arrête 
aux problèmes d’aujourd’hui, quant à la participation du monde au travail, 
à la vie économique et culturelle, à l'activité de l'Église et de l'état. 

Bien composé et bien écrit, l'ouvrage, sans épuiser les nombreuses 
questions qu’il aborde, fournit sur chacune des données de base et une 
bibliographie bien à point; il réalise donc fort bien son but qui est d’initier 
les jeunes à l’'humanisme social, sous la lumière de l'enseignement de l'Eglise 
qui seul peut mettre de l'ordre dans la confusion des idées et des réalités 
actuelles. … MGE 


LITURGIA 


Diurnal Latin-Frangais. Heures du jour du Bréviaire Romain en 
Latin-Francais, Edition’ conforme à l'édition typique Vaticane, Paris, 
Tournai, Rome, Société S. Jean ’Évangéliste, Desclée et Cie, Impri- 
meurs du S. Siège et de la S. Congrégation des Rites, 1950, 17 x 10,5 
cm., XXXIV - 1428 p. 

Le but des éditeurs en publiant ce Diurnal Latin-Francais est avant 
tout pratique: procurer aux personnes pieuses, aux religieuses et aussi au 
clergé un livre de choeur destiné à la récitation des Heures du jour. Celui- 
ci contient en latin et en frangais l'ordinaire de l'office divin, le psautier 
de Laudes jusqu'à Complies avec indication de la pensée propre à chacune 
des psaumes, le Propre du Temps, le Commun et le Propre des Saints. La 
traduction frangaise, empruntée pour les passages de VÉcriture Sainte à la 
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traduction de Crampon, aidera beaucoup à l'intelligence des textes et ainsi à 
la dévotion. La clarté que les éditeurs ont poursuivie a èté pleinement 
réalisée : dès le premier’ moment on y trouve son chemin. En outre la 
présentation est bien soignée: les caractères sont très nets- et particulière- 
ment bien lisibles. 


TH. STALLAERT, Office de Prime et Complies de chaque jour de 
l'année du Bréviaire Romain. Latin-Francgais, Paris, Tournai, Rome: 
Société S. Jean l'Fvangéliste, Desclée et Cie, 1950, In 18 de 484 p., 
H. SERRARENS, Prions avec Église, ibid., 18 p. 

Le présent ouvrage vise essentiellement à permettre à tout chrêtien 
d'incorporer sa prière à la grande Prière de l'Église par la récitation de 
Prime comme priêre du matin et de Complies comme prière du soir. La 
réussite du même ouvrage en traduction néerlandaise a inspiré l'auteur à 
divulguer ce mode pratique de récitation de l’Office parmi les fidêles de 
langue frangaise. Après le texte latin et frangais des psaumes on y trouve 
les prièêres de Prime et Complies, dominicales et fériales, les antiennes 
finales à la B.V.M. Dans un raccourci dont la nouveauté retient le plus 
grand intérêt, l'auteur signale l'idée centrale de chaque groupe de Psaumes. 
L’ouvrage comporte d'office un calendrier liturgique et en outre un petit 
opuscule du P. Serrarens «Prions avec l'Eglise», qui met en relief la haute 
nécessité et lintention de cette édition. ; 


Liber Cantus Gregoriani complectens Missas, Vesperas et Completo- 
rium ad singulos anni dies necnon et parvas horas diebus festivis, 
Mechliniae, H. Dessain, 1951, 12 x 20 cm., ex. E-300fr., ex. M- 
Lbr ster eb BDT: 

Ipse titulus quodammodo iam summarium praebet contentorum in huius 
operis nova editione. Insuper ibi inveniuntur tum Tridui Sacri tum Funera- 
lium officium completum necnon cantus pro Laudibus Vespertinis ac 
Proprium dioecesis, prout desideratur. Usus facilioris gratia, Kyriale cum 
Psalterio inseritur medium inter Proprium de Tempore et Proprium Sancto- 
rum. Est liber cantus commodae dimensionis et simul typographice feliciter 
editus. Commendatur. 


VARIA 


JAN J. OUWENDIJK, Pius X, 2e uitg., Antwerpen, Sheed & Ward, 
195121, be BAD Cm ta8 bla: Abefr: 

CARD. MERRY DEL VAL, Pie X, Impressions et Souvenirs, Vert. uit 
het Italiaans, S. Maurice (Zwitserl.), Ed. de l'(Euvre St- Augustin, 
1951, 14 x 19,5 cm, 128 blz., 45 fr. 
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Deze twee levensbeschrijvingen van Pius X, ter gelegenheid van zijn 
Zaligverklaring uitgegeven, vullen goed mekaar aan. 

Jan Ouwendijk beschrijft echt meeslepend en in verzorgde taal de ver- 
schillende levensstadia van Pius X: als arme boerenjongen, als humaniora- 
student, seminarist, kapelaan, pastoor, kanunnik-professor, bisschop, kardi- 
naal-patriarch en Paus. Uit dit eenvoudig relaas van daden en bedoelingen, 
dat niet aan de volkse zin voor anecdoten en wonderen wil toegeven, rijst 
stap voor stap de ernstige en tevens innemende figuur op van de grote 
paus. Slechts in de laatste 50 blz. schetst S. in grote lijnen de eigenlijke 
pauselijke loopbaan van Pius X. 

Wie een nauwkeuriger beeld van deze laatste periode wenst, neme het 
boekje van Card. Merry del Val ter hand, dat volledig aan de pauselijke 
activiteit van Pius X is gewijd. Niemand beter dan zijn eigen Staatssecretaris 
kon ín enkele concrete trekken deze pausfiguur zo reël tekenen : de zeer 
nederige, goedhartige en tactvolle, maar wilskrachtige paus; de minutieuse 
administrateur ; de Paus die hield van kunst, gewijde muziek en wetenschap ; 
de hoog gewaardeerde persoonlijkheid in de bewogen politieke wereld van 
diektjden. 


N. DE ROOY, Utopia gewonnen en verloren. De tragedie van Thomas 
More en Erasmus, 's Gravenhage, Pax, 1950, 345 blz., 139 fr. 


S. wil een beeld schetsen van het Europese geestesleven ten tijde der 
prereformatie : de periode van de renaissance en het humanisme. Hij con- 
centreert zijn beschrijving rond de twee hoofdfiguren van deze beweging, 
More en Erasmus. In het eerste deel wordt de geschiedenis van het christe- 
lijk humanisme beschreven tot Erasmus gouden jaar 1516. Dan volgt als 
typisch product de vertaling van More’s Utopia (het zusterwerk van Erasmus 
« Lof der- Zotheid »). In het derde deel staat de dubbele tragedie beschreven 
van More en Erasmus in de grote tragedie der reformatie. 

S. blijkt in elk geval heel wat litteratuur over deze moeilijke en nog 
te weinig wetenschappelijk-bestudeerde periode te hebben doorgemaakt. Maar 
de indruk dringt zich op dat het materiaal te overhaastig is bijeengebracht 
en verwerkt. Nutteloze herhalingen en te lange uitweidingen bemoeilijken 
de lezing. Verschillende persoonlijke oordelen van S. over Erasmus, More 
en hun beider werk kunnen betwist. Taal en beschrijvingswijze konden hier 
‘en daar beter geschaafd. Een meer gedetailleerde bespreking van dit werk 
verscheen in het tijdschrift « Streven », Januari 1951, blz. 427-430. Voor de 
meeste punten lijkt deze kritiek ons gegrond, hoewel het oordeel over 
Erasmus, de « Lof der Zotheid » en « Utopia » dat de criticus insinueert, 
eveneens meer genuanceerd moet worden. Dit boek moet dus met de nodige 


critische zin doorgelezen. 
L.R. 


13 


Jar PEYRADE, Gi de. Eee ou f'Aventure intérieure, Tourna Editions Caster- 
man, 1950, 18 x 19 cm, 176 p., 48 frs. ren he 

Toute une jeunesse connaît « Le Routier Légendaire » qui courut le monde, 
réalisa le premier, en 1988, la fameuse liaison automobile Paris-Saïgon par les 
_bouches du Gange et la chaine birmane et mourut au combat le 11 mai 1940, dans’ 
le Luxembourg Belge. Jean Peyrade évoque dans ce livre, les grandes étapes de 


_litinéraire et dégage les lignes essentielles de son aventure intérieure. , ' 


Henri FenERer, A travers lOmbrié, Contes et récits de voyage, traduction de 
M. Grandclaudon, Editions Salvator, Mulhouse, ‘en vente: Casterman, A, oe 
18 x 20 em., Tome 1,240 p., tome Il, 222 p., chaque 63 francs. 

L'ouvrage du grand écrivain suisse Henri Federer nous transporte au cceur de 
… Italie, au pays de saint Francois, dans la plaine ombrienne et dans les Abruzzes. 
Ce n'est pas une simple présentation géographique des sites et des villes. 11 fait 
revivre pour nous des figures du passé, il évoque les grands évènements historiques EA 


qui se sont déroulés dans ces régions pittoresques. 


& 


Articuli 


DE S.PIETERSABDIJ EN DE GENTSE PAROCHIEKERKEN 


Ontstaan en wederzijdse strijd om hun rechten 


Van haar ontstaan af bezat de S. Pietersabdij belangrijke eigen- 
dommen op het Gentse grondgebied (1). De villa Hadenghem en 
andere gronden in haar onmiddellijke omgeving gelegen, werden haar 
reeds onder Amandus (ca. 676) door koning Dagobert geschonken (2). 
Documenten van de Xe en Xl[eeeuw, die een oudere toestand be- 
krachtigen, beschrijven het gebied, waarover zij heerlijke rechten en 
geestelijke invloed uitoefende : het omvat de ganse heerlijkheid tussen 
Leie en Schelde tot Zwijnaarde en Zevergem langs de zuidzijde, alsook 
het gehele portusgebiëd tussen beide stromen; Leie en Schelde vormden 
de scheidingslijn met de.S. Baafsheerlijkheid (3). Van oudsher moet 
S. Pieters in dit gebied grondcijns, watertol en kerktienden hebben 
geïnd en dus ook de geestelijke bediening der bewoners hebben ver- 
zorgd. In de brief immers van Arnulf de Oude wordt deze schenking 


__ voorgesteld als een herstel van wat onder zijn voorgangers is ont- 


vreemd geworden (4). 
Dit uitgebreid gebied werd lange tijd slechts door de éne abdij- 


„kerk bediend, die buiten het eigenlijke klooster om, toegankelijk was. 


F 


(1) Over het ontstaan der abdijen van S. Pieters en S. Baafs en de eerste ge- 


schiedenis van Gent zie L. Vorr, Over de stichting en de vroegste geschiedenis 
der S. Pieters en S. Baafsabdijen te Gent, in Handelingen der maatschappij voor 


Pd ene) 


geschiedenis en oudheidkunde van Gent, dl. 1. 1944, blz, 81-125; F. Broekmans, De 


voorbereiding van een grote tijd. Gent tot omstreeks 1336, Antwerpen, 1942; C. De 
CrercQ, De kerkelijke instellingen te Gent in verband met de oudste stedelijke 
_ geschiedenis, in Nederlandse Historiebladen, II, 1989, blz. 117-135. 


(2) Faven, Liber Traditionum sancti Petri Blandiniensis, Gent, 1906, n. 4, 
blz. 16; Hadenghem — S. Pieters-Aaigem, wijk in de onmiddellijke omgeving van 


de abdij. 


(3) VAN Lokeren,” Chartes et Documents de abbaye de S. Pierre à Gand, Gent, 


1868-1871, dl. 1, n. 228, blz. 1388; n. 235, blz. 141; n. 241, blz. 144; n. 253, blz. 
149; n. 262, blz. 154; n. 287, blz. 164; n. 295, blz. 168; n. 355, blz. 194. Zie 
_ G. Van Acker, Historio-geografische studie over het S. Pietersdomein tusschen Leie 


en Schelde, in Bulletin de la société belge d'études géographigues, XII, 1942, blz. 
27-45. 
(4) G. Des Marrz, Notice sur un diplôme d’Arnulf le Vieux, in Handelingen 


van de kon. comm. voor gesch. van België, VI, 1896, blz. 245-246. 


iin 


De eerste kerk buiten de abdij op het Gentse grondgebied opgericht, 
wordt vermeld door een gunstbrief van 8 Juli 942, waarin bisschop 
Transmarus van Noyon-Doornik op verzoek van graaf Arnulf de Oude 
en van abt Gerardus de goederen van de abdij bevestigt (1). Op 
15 April 942 wijdde hij in het Gentse portus een kapel, voor het 
volk opgericht, die als titelheiligen S. Jan de Doper, Vedastus en 
Bavo droeg. Transmarus erkent het bezit van de abdij over deze 
kerk en ontslaat ze van alle benoemingsbelasting, zodat zij er vrij 
bedienaars zal kunnen kiezen, zonder dat de bisschop er een speciale 
bijdrage, de zgn. redemptio, zal voor eisen (2). In een nieuwe brief 
van bisschop Transmarus uit het jaar 947 herinnert deze nogmaals 
aan de wijding der S. Janskapel en doet erbij opmerken dat deze nu 
beter aan de noden van de bevolking zou voldoen (3). Het moet 
inderdaad een eerste ernstige bevolkingsaangroei geweest zijn, die de 
abdij ertoe aanzette deze bijkerk op te richten. Dit domein tussen Leie 
en Schelde was immers een buitengewoon gunstige plaats voor de 
vestiging van de handelslui, te meer dat zij er tevens de bescherming 
genoten van de grafelijke versterking, die bij het begin van de Xe eeuw 
op de linker Scheldeoever was aangebracht. Deze kerk, tesamen met 
de abdijkerk, kon tot het einde van de XlIe eeuw voldoen aan de 
geestelijke noden der eerste handelsbevolking. Omstreeks 1070 werd dit 
primitieve S. Janskerkje op kosten van een schatrijk Gents handelaar, 
Lausus, in steen herbouwd. 

Het is ook rond deze tijd dat een geweldige nieuwe bevolkings- 
aangroei nieuwe kerken noodzakelijk maakte. Het S. Pietersdorp met 
zijn landelijke en grotendeels horige bevolking, kreeg vlak bij het 
klooster een nieuwe parochiekerk aan O-L. Vrouw toegewijd. Zij 
wordt voor het eerst vermeld in een bisschoppelijke akte van 1140, 
onder de kerken waarover S. Pieters sinds geruimen tijd het patro- 
naatsrecht bezat (4). Wellicht dateerde zij uit de tweede helft van de 
Xle eeuw en kwam tot stand mede onder druk van de Gregoriaanse 
Hervormingsbeweging, die zoveel mogelijk de gewone bevolking en 


(G) H. Pirexse, Note sur un manuscrit de abbaye de S. Pierre de Gand, in 
Hand. van de kon. conun. voor gesch. van België, V, 1895, blz. 124-126. 

(2) Zbid.: «Capellam insuper que in eodem portu constructa nuper populo 
fuerat… dedicavi XVII kal. maii in honore S. Johannis Baptista et sanctorum con- 
fessorum Vedasti, Bavonis, remota ab altari eiusdem capelle omni redemptione, “ut 
perpetua libertate ad Blandinium respiceret, sine ulla successorum nostrorum 
usurpatione ». 

(3) «basilicam vulgo congruentem»: Faven, n. 62, blz. 56. 


(4) VAN Lokeren, n. 228, blz. 187-138. 
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vooral de vrouwen buiten de kloosterkerk wilde houden. Sporen van 
dergelijke bekommernis zijn in enkele pauselijke brieven voor S. Pieters 
duidelijk te merken (r). 

Van het begin af komt de O,L. Vrouwkerk voor als moederkerk 
van verschillende afhankelijke kapellen : de vroeger bestaande S. Jans- 
kapel, ‚de twee nieuwe portuskerken S.Jacobs en S. Niklaas en twee 
landelijke kerken Zevergem en Zwijnaarde (2). De enorme aangroei 
van de handelsbevolking in het Gentse havengebied tussen Leie en 
Schelde, moet de abdij spoedig het belang hebben doen inzien, haar 
geestelijke macht over dit gebied te handhaven door het bouwen van 
nieuwe kerken, waarvan zij de inkomsten zou blijven innen. S. Jacobs, 
bestemd voor dit gedeelte der bevolking dat het verst van S. Jans 
was afgelegen, ontstond waarschijnlijk het eerst. De Annalen van 
S. Pieters vermelden de datum waarop de bouw ervan werd aange- 
vat nl. 1093, het sterfjaar van Graaf Robrecht 1 van Vlaanderen (3). 
Er is geen reden om aan deze gelijktijdige bron te twijfelen, des te 
meer dat een duidelijke confirmatie- van het bestaan dezer kerk in 
het begin van de XIle eeuw blijkt uit de Annales Elmarenses, die 
onder het jaar 1128 de verwoesting noteren van de S, Jacobskerk door 
een geweldige brand, die een groot deel van de stad Gent aan- 
tastte (4). Een gelijkaardige nota van dezelfde bron verhaalt dat een 
vroegere brand in 1120 twee andere kerken, S. Michiels en S. Niklaas 
had verwoest (5). Zo kunnen we het bestaan van deze laatste 
eveneens tot het begin van de XIIe eeuw verschuiven. Het oprichten 
van laatstgenoemde kerk, de derde binnen het tamelijk beperkte 
Gentse havengebied en haar eigenaardige ligging vlak tegenover de 
S. Michielskerk, die door de S. Baafsabdij aan de overkant van de 
Leiehaven was gebouwd, wijst ongetwijfeld op de nijdige kamp van 


(1). Zbid., n. 177, blz. 112; n. 217, blz. 138; n. 235, blz. 141 ; n. 355, blz. 195. 

(2) Jbid., n. 228-229, blz. 137-188; n. 256. blz. 144: «altare Ecclesie S. Mariae 
in atrio aecclesiae S. Petri cum appenditiis suis; capella videlicet S. Johannis Bap- 
tistae in burgo Gandensi ; capella S. Jacobi; capella S. Nicholai ; capella de Sui- 
narde; capella de Sevrengem.…» De parochie van O. L. Vrouwkerk omvatte het 
huidige parochiegebied van Ledeberg over de Schelde; Ledeberg werd slechts afzon- 
derlijke parochie in 1801. In 1802 ontstond eveneens uit de S, Jansparochie een 
nieuwe afzonderlijke parochie, S. Anna. 

(3) GRierson, Annales Blandinienses, Brussel, 1937, blz. 31 : «obiit Rodber- 
tus primus huiûs nominis Flandriae marchysus.…. Hoc anno ecclesia S. Jacobi in 
Gandavo fundari coepit». 

(4) 1bid., blz. 104. Die brand werd veroorzaakt tijdens een nachtelijke overval 
van de troepen van Wilhelmus, zoon van Robrecht van Normandië, die streed tegen 
Diederik van den Elzas om de grafelijke opvolging in Vlaanderen, 

(5) ‚bid, blz. 99, 


iz « 
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deze twee abdijen om hun geestelijke macht over het Gentse gebied 
te handhaven en de inkomsten ervan te vrijwaren. 

Over deze verschillende kerken, nl. O. L. Vrouwkerk in het 
S. Pietersdorp en haar drie dochterkerken, S. Jans, S. Jacobs en 
S. Niklaas oefende de abdij het patronaatsrecht uit. Het werd haar in 
1140 door bisschop Simon, in 1145 door Paus Eugenius [ÌI en nadien 
in verschillende nieuwe akten. bevestigd (1). Volgens de algemene 
kerkelijke wetgeving van deze tijd, moesten de parochiekerken, ook 
wanneer ze onder het patronaat stonden van een abdij, door seculiere 
geestelijken bediend worden. De abdij koos gewoonlijk de bedienaar, 
die zij dan aan de bisschop ter benoeming moest voorstellen. De 
kerkelijke inkomsten behoorden gewoonlijk aan de abdij, die aan de 
plaatselijke bedienaar een « portio congrua » voor zijn levensonderhoud 
afstond. . Het handhaven van deze rechten, vooral in het gentse 
portusgebied, bracht voor de abdij veel zorgen en strijd mee. Een 
paar fragmenten uit deze strijd willen wij hier belichten, steunend op 
enkele gegevens, die wij uit de akten der abdij verzamelen. 

Het eerst komt de abdij in moeilijkheden ‘met de Gentse deken 
Gerricus over het benoemen van de dienstdoende priesters in de drie 
portuskerken (2). Waarschijnlijk stelde de. abdij vrij eigenmachtig deze 
priesters aan, zonder de bisschoppelijke rechten in acht te nemen. De 
deken, die in naam van de bisschop. de zielzorg moest overdragen, 
moet lange tijd hiertegen gestreden hebben, tot de bisschop zelf in 
1161 de strijd bijlegt: S. Pieters behoudt zijn volle vrijheid in de 
keuze van bekwame kandidaten, maar moet deze aan de bisschop 
voorstellen, die alleen gemachtigd is de zielzorg: over te dragen (3). 

Zulkdanige moeilijkheden moeten aan deze priesters een meer 
onafhankelijke positie geschonken hebben, zodat de abdij weldra 
tegen hen zelf de strijd moest aanbinden om haar inkomsten te vrij- 
waren. Uit een akte van Paus Alexander III blijkt dat de abdij aan 
haar dienstdoende priesters één derde van de offergiften tot onderhoud 


(1) VAN LokErEN, n. 228-229, blz. 1388; n. 235, blz. 141 ; n. 241, blz. 144; 
n.:253, blz. 149; n.295, blz. 168; n. 355, blz. 194; n. 584, blz. 277. Over het pa- 
tronaatsrecht, zie De Moreau, &Église en Belgique, dl. III, Brussel, 1945, blz. 
379 en vlg. Card f 

(2) Van Lokeren, n. 266, blz. 155: «altercatio diu habita inter. abbatem 
S. Petri et decanum ‘Gandensem Gerricum de constituendis presbyteris in oppido 
Gandensi ». , 

(3) Zbid.: «decisum est quod abbas probos, qui sibi videntur idoneos, secun- 
dum tenorem privilegiorum suorum ibidem constituendos, eligeret, et eos Tornacensi 
episcopo vel eius ministris repraesentaret ut in eis quod rd est officii ‘ex 
more suppleatur», 
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had bestemd, terwijl de rest aan de abdij moest afgestaan worden. 
De abt heeft echter bij de Paus een klacht ingediend tegen de pas- 
toors der drie portuskerken, die’ zo vermetel waren dit rechtmatig 
inkomen der abdij achter te houden, in tegenstelling met de pastoor 
der moederkerk, die voorbeeldig’ en rechtmatig twee derden aan de 
abdij afstond (1). De Paus gelast de abt van S. Remy en de deken van 


Reims binnen de twintig dagen de wederspannige priesters op hun 


plicht te wijzen, de betwiste inkomsten aan de abdij uit te betalen. 
Zelfs voor de zgn. speciale missen, die zij in de krypten of zijkapel- 
len opdragen voor vrienden en kenissen, mag geen uitzondering ge- 
maakt worden. Indien zij blijven weigeren, moeten zij uit hun ambt 
ontslagen worden (2). 

Waarschijnlijk om zich aan deze moeilijkheden te onttrekken, 
schonk de abdij haar deel in de parochiale inkomsten van de drie 


„portuskerken aan een privaatpersoon in leen. In 1170 echter doet de’ 
toenmalige leenhouder, een zeker priester Selefridus, er terug afstand 


van aan de abdij (3). Kort daarop herbeginnen de moeilijkheden. De 
aartsbisschop van Reims, die als scheidsrechter was ingeroepen, treft 


in 1176 een nieuwe oplossing, die de pastoors grotere voorrechten 


toekent en de rechten van de abdij gevoelig doet inkrimpen. Zij zal 
voortaan slechts de helft van de offergiften meer ontvangen. Daarbij 
worden uitgezonderd alle giften bij ziekenbezoek, laatste H. Sacra- 
menten, biecht, kinderdoop.en schenkingen van stervenden, die» alle 
volledig aan. de pastoors zullen toebehoren (4). Paus ‘Alexander [II 
en Bisschop Everardus van Doornik bevestigen deze overeenkomst (5). 


(1) VAN Lokeren, n. 262, blz. 154: «cum presbyter ecclesie S. Marie, que est 
mater ecclesia et fuit ab-antiquo, eis duas partes omnium oblationum integre reddat, 
presbyteri qui in tribus eorum (S. Petri) ecclesiis commorantur,.……eos duabus por- 
tionibus ausu temerario defraudare presumunt». 

(2) bid. : «predictis presbyteris infra viginti dies. instanter moneatis, ut pre- 
fatis abbati et fratribus duos partes omnium oblationum…, tam de missis quam in 


„ eryptis et angulis, convocatis. amicis et parentibus celebrant et speciales vocant, quam 


de illis que in maioribus altaribus cantantur, sine fraude et diminutione aliqua 
reddant.. Si autem neutrum adimplere voluerunt.. nostri freti auctoritate removeatis ». 

(3) Mirarus-Forpens, Opera Diplomatica, Leuven-Brussel, 1728-1748, dl. 111, 
blz. 669: «Selefridus presbyter feodum quod tenuerat ab ecclesia S. Petri Gandensis 
tam ipse quam praedecessores eius, portionem videlicet oblationum ecclesie S, lohan- 
nis, S. labobi, et S. Nicholai... aecclesiae S. Petri reddidit». 

(4) VAN Lokeren, n: 327, blz. 183 : «Oblationes et proventus quicumque sacer- 
dotibus.… vel in missis vel pro ipsis missis obveniunt, vel in ecclesiis vel extra, 


“ equaliter… dividentur, ita quod una medietas presbyteris, altera medietas proveniet 


t 


ecclesie S. Petri. Ea vero que ex visitationibus, baptismo parvulorum et is que 
proprie eis in extrema voluntate legata fuerunt… sibi propria retinebunt». 
(5) 1bid., n. 328, blz. 188; n. 830, blz. 184. 


Neen pn 


In 1181 willen de pastoors aan de abdij het begrafenisrecht ont-_ 
zeggen voor leden van confreries, die zij als proost van deze vere- 


nigingen de laatste H. Sacramenten hadden toegediend. De Paus 
erkent het volle recht van de abdij (1). De betwisting ging verder, 
tot in 1229 Aartsbisschop Rodolf van Reims nogmaals de pastoors in 
het ongelijk stelt en ze verplicht onder eed dit recht van .de abdij te 
erkennen, vooraleer hun de zielzorg over te dragen (2). 

In 1248 verkoopt de abdij opnieuw de inkomsten van de altaren 
van S. Jans en S. Niklaas aan een Gentse familie, op voorwaarde dat 
ze na het afsterven van de gerechtigden terug aan de abdij zouden 
toebehoren (3). 

Deze voortdurende strijd tussen de abdij en de door haar be- 
noemde pastoors belette beide partijen niet eenparig op te treden 
tegen al wie hun gemeenschappelijke belangen bedreigde. Vooral de 
begrafenisrechten zijn het voorwerp van menigvuldige betwistingen ge- 
weest. In 1169 wordt door bemiddeling van de abten van Affligem, 
Ename en Drongen een twist bijgelegd met de S. Baafsabdij : de 
Gentse parochianen van beide abdijgebieden zullen vrij de kerk kiezen 
voor doopsel, H. Oliesel en begrafenis; vermits echter S. Pieters 


drie stadsparochiën. beheert en S. Baafs slechts twee (H. Kerst en S. 


Michiels), moet de laatste een jaarlijkse vergoeding aan S. Pieters 
uitkeren (4). 

‘In 1223 moet de Officiaal van Doornik tussenkomen op aan- 
dringen. van S. Pieters tegen de deken en het kapittel van S. Veerle, 
die twee parochianen van deze abdij hadden begraven en de offer- 
gaven opgestreken, wat een schending van haar parochiale rechten 


betekende. De Officiaal verwijst naar de--patroonaatsrechten van de 


abdij, haar door de Doornikse bisschop verleend en verklaart de 


(1) Zbid., n. 887, blz. 187: «Etsi a parochianis presbyteris prefatam confreriam 
custodientes inuncti fuerint…. eos ibidem (S. Pieters) libere et absque ulla contra- 
dictione sepeliri indulgemus». Bevestiging door bisschop Everardus van Doornik: 
ibid., n. 338, blz. 187. 

(2) Jbid., n. 502, blz. 259. 

(3) Faven, n. 226, blz. 229-230. 


(4) VAN Lokeren, n. 815, blz, 178-179. In deze akte komt ook duidelijk tot uiting 


hoe enerzijds het ganse Gentse stadsgebied als één grote parochie van S. Pieters 
wordt beschouwd heen de S. Petri en tocius oppidìi Gandensi.…. ne 
ecclesia S. Petri dampnum parrochialis iuris incurreret» ) en anderzijds er toch drie 
afzonderlijke parochiën bestaan (c«siquidem in oppido tres parrochias habere 
dinoscitur » ). 


- 
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aanklacht gegrond, zodat het kapittel de betwiste inkomsten moet 
terugbetalen (r). 

De gevaarlijkste tegenstanders waren echter de in 1225 te Gent 
ingeweken Minderbroeders, die vrij spoedig de volksgunst wisten te 
winnen en de inkomsten van de abdij bedreigden. Wanneer’ bisschop 
Walter de Marvis hun een jaar na hun stichting te Gent, de toela- 
ting verleende de H. Mis voor de gelovigen te celebreren, heeft S. 
Pieters er voor gezorgd dat haar rechten voldoende gevrijwaard ble- 
ven : de akte vereist uitdrukkelijk de toelating van de abt en van de 
pastoor van de parochie en bepaalt dat alle offergiften hun moesten 
toekomen (2). De moeilijkheden blijven echter niet uit. In 1252 deed 
zich een betwist geval voor ter gelegenheid van de begrafenis van een 
vrouw uit de S. Jansparochie, die tegen de rechten van de abdij in, 
door de Minderbroeders begraven was. Bij deze gelegenheid werd 
tussen beide partijen. een uitvoerig compromis gesloten (3). Elk jaar 
mochten de Minderbroeders, mits voorafgaande toestemming van de 
abt, vier personen uit het patronaatsgebied van S. Pieters op hun 
kerkhof begraven. De rechten van de parochiekerk moesten nochtans 
gevrijwaard blijven : het lijk moest eerst naar de parochiekerk 
gebracht, waar, de gebruikelijke missen en offeranden moesten 
geschieden. Daarbij moest een speciale begrafenistaks aan de parochie- 
kerk uitbetaald worden. In geval van twist zal deze door bemidde- 
laars worden bepaald. Vooraleer tot de begrafenis mag overgegaan 
worden, moeten de familieleden voldoende waarborg geven, dat zij de 
vastgestelde parochierechten zullen betalen; de betaling zelf moet 
binnen de acht dagen na de begrafenis geschieden. Indien zulks door 
toedoen van de Minderbroeders mocht uitgesteld worden, zal hun 
geen nieuwe begrafenis meer worden toegestaan, vooraleer de gevraagde 
som is afbetaald. De Minderbroeders beloven ook, dat dit privilege 
geen voorwendsel zal zijn om nieuwe rechten van de abdij af te 


(1) 1bid., n. 478, blz. 248. (Uit deze akte blijkt dat onder de zgn, oblationes 
ook de begrafenisrechten vervat waren). Goedkeuring van bisschop Walter de Marvis: 
ibid, n. 474, blz. 248. 

(2) Miraeus-Foreens, dl. III, blz. 678: «Super his. abbatis Gandensis ac 
presbyterorum parrochialium requisito consensu… iure parochiali per omnia semper 
salvo… Ita quod in oblationibus que in capella domus illius offerentur ad missam, 
nihil iuris habebunt, sed eas fideliter et integra restituent parochialibus presbyteris 
et persone». 


(3) FaveN, n. 229, blz. 233-237. 
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dwingen (1). Deze overeenkomst werd achtereenvolgens goedgekeurd 
door de Gardiaan van de Gentse Minderbroeders en bisschop Walter 
de Croix in 1252, door de generaal van,de Orde in 1254 en door 
bisschop Philips van Doornik in 1257 (2). 

In 1277 rezen nieuwe moeilijkheden op, die aan Rome enden 
voorgelegd. Paus Honorius IV bekrachtigde de vroegere overeen- 
komst (3). 

De Minderbroeders weigerden zich te onderwerpen en spanden een 
proces in tegen de abdij. Door tussenkomst van de Generaal van de 
Orde en de Bisschop van Doornik werd de strijd gestaakt en de vo- | 
rige beslissing werd opnieuw bekrachtigd door Paus Bonifacius VIII (4). 

Dit fragmentisch overzicht van de strijd van de abdij tot behoud 
van haar rechten in haar patroonaatsgebied te Gent, moge volstaan 
om aan te tonen hoe krampachtig zij de inkomsten van de haar 
onderworpen parochiën verdedigde. Vanaf de XlIle eeuw immers was 
het grondbezit, dat vroeger de rijkdom van de abdij had uitgemaakt, 
sterk in waarde gedaald; dit door een belangrijke kentering in de 
economische toestand na de XlIe eeuw (5). De opbrengst van de 
Altaria samen met de tienden vormden nu ‘haar bijzonderste inko- 
men. De bekommernis van de abdij was dan ook niet zozeer de 
haar ondergeschikte kerken geestelijke parochierechten te onthouden, 
dan wel haar inkomsten te vrijwaren: Vermits zij zowel over de 
moederkerk als over de dochterkerken dezelfde patronaatsrechten uit- 
oefende, was de geestelijke onafhankelijkheid van deze laatste daartoe 
geen beletsel. Daarom menen wij, dat de in de akten vermelde on- 
dergeschiktheid van de drie portuskerken aan de O. L. Vrouwkerk 
als aan hun moederkerk louter theoretisch. was en slechts een middel 


vormde om de economische afhankelijkheid van deze kerken tegen- 
over de abdij te verstevigen. Uit het verloop van de moeilijkheden 
tussen de abdij en deze parochiekerken is voldoende gebleken, dat de - 
O. L. Vrouwkerk noch geestelijk, noch economisch enig recht op 


(1) Ibid. : «promisimus etiam quod ratione sepulture predicte nihil iuris de 
personatu dictorum abbatis et conventus, quam superius tactum est, vendicabimus 
in futurum». 

(2) Van Lokeren, n. 639, blz. 304; n. 640, blz. 304; n. 644, blz. 305; n. 863, Ri 
blz. 381. ï 

(3) 1bid., n. 927-928, blz. 435. 

(4) Zbid., n. 969, blz, 451. 

(5) Geschiedenis van Vlaanderen, onder: leiding van R. VAN Roosproeck, II 
biz. 256 257, waar A. Van Werveke de economische toestand’ na de XI° eeuw | 
beschrijft. 
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deze deed gelden. Ons inziens hadden deze kerken, die speciaal wer- 
den opgericht om aan de geestelijke noden van de sterk aangroeiende 
portusbevolking te kunnen voldoen, van het begin af volle geestelijke 
_ parochiale rechten (1). Zij bleven echter aan de abdij onderworpen, 
die als patronaatshouder de pastoors benoemde en het grootste ‘deel 
van de parochiale inkomsten inde. Wel konden we in de vele be- 
twistingen een groeiend onafhankelijkheidsgevoel van deze pastoors 
waarnemen. De juridische toestand van de kerken bleef echter onge- 
wijzigd. 

L. REYNTENS. 


(1) C. De CrercQ, (De kerkelijke instellingen te Gent.) neemt voor de drie 
Gentse stadskerken een evolutie aan van gewone afhankelijke kapel zonder paro- 
_chierechten tot parochiekerk en tracht het moment van de zgn. ontvoogding nader 
te bepalen. Hij verklaart niet waarin de oorspronkelijke afhankelijkheid, noch waarin 
de ontvoogding bestond. Waar hij eerst met nadruk en terecht erop wees, dat uit 
«de terminologie van de akten (ecclesia matrix, capella, appenditium, ecclesia) niets 
met zekerheid kan besloten worden over de toenmalige rechtstoestand van de kerken, 
bouwt hij verder zijn enig argument voor de zgn. ontvoogding van de Gentse kerken 
op dergelijke terminologie van één bisschoppelijke akte, die door meerdere latere 
documenten wordt tegengesproken. Vergelijk-de akte waarop Hij zich steunt (Van 
_LokerEN, n. 229,.blz, 188), waar de drie kerken schijnbaar niet meer als appenditia 
_ voorkomen met latere akten, waar de drie kerken duidelijk capella appenditia worden 
genoemd. (lbid., n. 241, blz. 144; n. 253, blz. 149). 
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DE HUIDIGE CRISIS IN DE VROUWELIJKE 
KLOOSTERROEPINGEN. 


Sinds het einde van de tweede wereldoorlog verschenen in de 
tijdschriften voor geestelijk leven talrijke artikelen over de crisis in 
de vrouwelijke kloosterroepingen. Meteen werden in verschillende 
landen onderzoeken ingesteld, statistieken gepubliceerd, de werkelijke 
oorzaken van de crisis en de mogelijke geneesmiddelen gezocht. Er 
is over dat probleem waarlijk een lijvige literatuur ontstaan, die on- 
getwijfeld de weergave is van een werkelijke onrust over de toekomst 
van de vrouwelijke kloostercongregaties (1). 

De diocesane priesters mogen niet onverschillig staan tegenover 
dit onrustwekkend vraagstuk. De kloosterzusters bewijzen immers het 
priesterapostolaat onschatbare diensten. De vermindering van het aan- 
tal kloosterroepingen zou daarbij een merkelijke verarming betekenen 
voor het geestelijk leven van de Kerk, want de beoefening van de 
Evangelische Raden door honderdduizenden kloosterzusters is niet en- 
kel een sieraad van de Kerk, maar ook een ware hulde aan God. 

Het is wellicht niet zonder nut in dit artikel eerst een synthe- 


“tisch overzicht te geven van de werkelijke toestand, om zodoende 


gemakkelijker in te zien hoe de crisis in de vrouwelijke kloosterroepin- 
gen zich openbaart in verschillende landen. Daarna zullen wij op 
zoek gaan naar de oorzaken ervan. Om te eindigen willen wij nagaan 
welke middelen worden voorgesteld om de vermindering van de 
vrouwelijke kloosterroepingen te keer te gaan. 


(1) Wij citeren slechts enkele belangrijke artikelen, 

Voor België: E. Beren, S.J., Enquête sur les vocations féminines, in Revue 
des Communautés religieuses (R. C. R.), 1947, bl. 37-42 en 89-105 ; A. J. Nreuwennuis, 
O.P., De huidige crisis in het vrouwelijk kloosterleven, in Tijdschrift voor gees- 
telijk Leven, Maart-April 1950, bl. 174-189; Mei 1950, bl. 243-258. 

Voor Nederland : zie de artikelen van H. Diepen, O.S.B., P. Xaverius, O.F.M. 
Cap., W. ScHooneman, O. P., H. Borraars, C.ss. R., in Nederlandse Katholieke 
Stemmen, Maart-April 1950; zie ook Ons Geestelijk Leven, November-December 1950, 
bl. 283-235. 

Voor Frankrijk : zie de artikelen van Mer AnceL, Dom Basser, R, P. Victor De LA 
Vierge, O.C.D., en R.P. Reo. Omez, O.P., in Supplément de la vie spirituelle, 15 Mei 1948. 

Voor Engeland: G. W. Scruton, Religious Vocations for Women, in The Clergy 
Review, 1950, bl. 78-81 ; C. Perrer, O. P., La situation des religieusesen Angleterre, 


in Supplément de la vie spirituelle, 15 Febr. 1950, bl, 106-110. 


Voor Duitsland en Oostenrijk: M. Dremr, O. P., La situation des religieuses 
en Allemagne, in Supplément de la vie spirituelle, 15 Augustus 1949, bl. 224-232; 
A. ScHRANER, Warum so wenig weibliche Ordensberufe, in Theol. Prakt. Quartal- 
schrift, 1950, bl. 56-60. 
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Het zou ons te ver leiden een gedetailleerd verslag te geven van 
de onderzoeken die zo wat overal werden gedaan. Wij zullen ons be- 
perken bij de weergave van de algemene besluiten der enkwesten die 
ingesteld werden in het bisdom Doornik (1), in Nederland (2), in 
Vlaanderen (3), in Duitsland (4) en in Frankrijk (5). 

___Mag men werkelijk-spreken van een huidige crisis in de vrouwe- 
lijke kloosterroepingen ? 

Op die vraag kan noch met een volstrekt «já» noch met een 
kategoriek «neen» worden geantwoord (6). Indien een antwoord moge- 
lijk is, zal het noodzakelijk genuanceerd zijn door een onderscheid 
tussen de verschillende religieuze genootschappen. 

a) Het contemplatieve kloosterleven en de missiecongregaties be- 
houden tegenwoordig nog altijd het nodige aantal roepingen, of hebben 
zelfs een aanwinst, ook de nieuwere congregaties en de seculiere 
Instituten hebben een onbetwistbare werfkracht. 

b) Een vermindering van de roepingen stelt men tegenwoordig, 
op enkele uitzonderingen na, overal vast in de «actieve» zusterscongre- 
gaties, die zich nl. wijden aan onderwijs en ziekenverpleging. 

c) De crisis openbaart zich in de getallen én van de meisjes die 
in het klooster treden, én van de postulanten, novicen en zusters die 
niet volharden. De «actieve» zusterscongregaties worden dus meest be- 
dreigd door een vermindering van het aantal roepingen en meer ver- 
stoord door innerlijke conflicten. 

d) De vermeerdering van het aantal roepingen tot het contempla- 
tief leven, de moderne congregaties, de seculiere Instituten en de 
missiecongregaties compenseert niet de vermindering van de roepingen 
tot de «actieve» zusterscongregaties. Roepingen tot het contemplatief leven 
blijven uitzonderingen, en het seculier Instituut van Schönstatt — het 
enige in Duitsland — recruteert jaarlijks in dat groot land slechts 
120 nieuwe leden (7). 


(1) E. Berou, art. cit, 

(2) W. ScHooneman, O. P., Een crisis in de roepingen tot het religieuze leven, 
in Nederlandse Katholieke Stemmen, Maart-April 1950, bl. 80-89. 

(3) A.J. Nieuwennuss, art. cit. 

(4) M. Drrrer, art. cit. 

(5) A.Prí, O.P., Les récentes décisions de l'assemblée des Cardinaux et Ar- 
chevêgues de France au sujet des religieuses, in Supplément de la vie spirituele, 
15 Augustus 1949, bl. 217-223. 

(6) W. ScHooNeman, art. cit, bl. 80. 

(7) M. Drerer, art. cit, bl. 229. 
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Er wordt dùs overal: een ensen van “de roepingen. tot het N. 


actief kloosterleven vastgesteld. In het bisdom Gent waren 9838 vrouwe- 
lijke religieuzen in 1937, dit aantal was tot 9112 gedaald in 1947. 
Omtrent alle congregaties hadden in 1948 minder leden als in 1934 
en het aantal uittredenden is thans ongetwijfeld veel groter dan vroeger. 


De crisis is dus wel, uiterlijk en innerlijk, een actueel probleem, dat 


tot ernstig nadenken aanspoort. 


De Oorzaken. 


1. De hedendaagse tijdsgeest is’ ongetwijfeld gekenmerkt door B 


een religieuze en. morele. verzwakking. Wij stellen overal een 
vermindering vast van de ware godsdienstzin, van de effectieve erken- 
ning van Gods heerschappij en souvereiniteit. Godsdienstigheid ver- 
onderstelt altijd een schroomvallig, deemoedig en eerbiedig buigen, 


awe, voor de transcendente persoon van de Godheid (1). Welnu, de 
geest van de wereld aanvaardt God niet meer als de absolute Meester 


van „leven en dood «auquel il est glorieux de se consacrer définitive- 
ment, par un engagement très personnel comme celui des voeux de 


religion » (2). De wereldse mensen schijnen eenvoudig weg niet meer 
te begrijpen dat de. mens het schoonst en grootst is als hij knielt voor. 


God, dat er geen vromere daad kan gesteld worden dan het dee- 


moedig offeren van gans het mensenleven aan God. De algemene. 


reactie van de hedendaagse doorsneêmensen bij het vernemen van de 


intrede van. een meisje in het contemplatief kloosterleven is verwon- — 


dering en verbazing, zo niet ergernis. Zelfs goede christenen reageren 
op dezelfde manier, maar zij voegen ér onmiddellijk aan toe: «wij 


zouden verstaan dat een meisje naar 't klooster ging om onderwijs te 
geven aan onze kinderen, om de zieken te verzorgen, maar zich gans 


het leven opsluiten om hele dagen te lezen, dat gaat mijn verstand 
te boven!» Van de doorsneêmensen gaat de tijdsgeest langs ‘de 


‘christenen stilaan binnendringen in de kloosters zelf, «où on ne garde _ 


plus assez vìf le sens de la -sainteté divine, de l'hommage à rendre 
par la créature à la majesté du Tout-Puissant» (3). Hoe diep is daar 


nog het bewustzijn van de transcendente persoonlijkheid van Christus ? 5 


Wordt het apostolaat zelf niet veelal beschouwd als een toewijding 


(1) H. Van pen Busscnr, Wijsheid en Christendom, (1 Cor. Al) in Coll. 
Gand., t. XXXIII, 1950, bl. 118. e 
(2) E,‚, Beren, art. cit, bl. 48. 

(3) E. Berman, art. cit, bl, 48. 
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aan het “welzijn van. de evenmens, hoewel het in de eerste plaats moet 
gericht zijn op de eer van God, op het doen. erkennen van Zijn 
opperste rechten ?… 

De ‘hedendaagse tijdsgeest tracht dus God uit het praktische men- 
senleven’ te verbannen. Het religieuse, de godsdienstigheid, het ge- 
keerd staan naar God verdwijnen. Is het dan te verwonderen dat de 
morele gaafheid, de offerzin, de naastenliefde, zó noodzakelijk voor 
het kloosterleven, bij onze jeugd stilaan te loor gaan? Het is nutte- 
loos hier het moreel verval van onze hedendaagse wereld in het lang 
en in het breed te beschrijven. -Priesters, die staan in ‘de werkelijkheid 
van het leven, kennen de. miseries die het moreel agnosticisme en de 
losse zeden van deze tijd medebrengen. Wij willen hier enkel aan- 
duiden hoe, in verband met ons onderwerp, het nieuw-heidendom, 
waarin onze hedendaagse wereld meer en meer vervalt, werkelijk bij- 
draagt tot de vermindering van de kloosterroepingen. De snel opeen- 
volgende catastrophen der laatste jaren, waarbij het ene afgodsbeeld 
‘na.het andere van zijn voetstuk werd gehaald, het ene absolute ideaal 
door het andere beslist verdrongen werd, hebben de mogelijkheid van 
idealisme bij jonge mensen schromelijk bemoeilijkt. De grotere vrij- 
heid en zelfstandigheid, die het jonge meisje van thans heeft, 
maken het haar veel moeilijker om de eisen van het kloosterleven te 
aanvaarden. Het domein waarop het leven van onze jonge mensen 
zich beweegt, met zijn actie en ontspanningen, zijn reizen en trekken 
in buiten- zowel als in binnenland, is zó breed geworden, dat het 
zich daarvan losmaken voor een ingetogen leven binnen de muren 
van een klooster iets benauwends krijgt, dat onwillekeurig afschrikt. 
Voeg daarbij een opvallende zucht naar confort en geriefelijkheid, de 
drang naar werelds plezier, het verdwijnen van het schaamtegevoel 
door de min zedige kleedij, de losheid in de omgang van de beide 
geslachten, een voortdurend lawaai, dat stil nadenken onmogelijk 
maakt, de geest van kritiek, die moeilijk het gezag van een overste 
zal aanvaarden. Al deze elementen dragen natuurlijk en tot de ver- 
mindering van de kloosterroepingen. 

2. Het verzwakt familieleven van deze tijd is ook verantwoorde- 
lijk voor de vermindering van de kloosterroepingen: -Het is evident 
“dater minder kans voor roepingen bestaat in families met een of 
twee kinderen, dan in kroostrijke gezinnen. Daarbij is het enig kind 
gewoonlijk een vertroeteld kind, opgevoed in „geest van ikzucht tot 
een leven met een maximum van genietingen en een minimum van 


, 
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krachtinspanning (1). Zelfs in de beste, christelijkste en. kroostrijkste 
families. verdwijnt meer en meer de offerzin, de geest van versterving, 
onthechting, als grondslag van de opvoeding. De overdreven weelde, 
luxe en confort, die ook in de christelijke. families zijn binnengedron- 
gen, komen zeker de opvoeding van de kinderen niet ten goede. De 
sterke vastberadenheid in het uitoefenen van het ouderlijk gezag be- 
geeft meer en meer: er is een werkelijk gevaar dat vader en moeder 
zich ten slotte door hun kinderen laten leiden, want zij geven hun 
in alles toe, zij kunnen niet meer berispen, noch straffen (2). De 
opvoeding is tegenwoordig te zwak, het gehele milieu is wat te los, 
de kinderen groeien te onafhankelijk op en gaan vrij en ongeremd 
hun eigen gang ; zij leren zodoende geen zelfbeheersing, kunnen zich 
aan niets binden en zich geen beperkingen opleggen. Voeg daarbij de 
vermindering van het godsdienstig leven in de familie door het ver- 
dwijnen van de gezamenlijke gebeden. Het is nuttig er even op te 
wijzen dat vroeger de christene ouders toch ook niet immer de roeping 
met bovennatuurlijk inzicht bekeken. De familiale toestanden werkten 
vroeger wel eens te veel en al te natuurlijke roepingen in de hand: 
de hogere «standing» en het aanzien dat het klooster schonk, trok 
hen aan ; voor het meisje was er geen andere kans, als zij niet kon 
huwen, dan het klooster binnen te gaan; als de ouders vier of vijf 
dochters hadden, zagen zij graag dat er een roeping had tot het reli- 
gieuze leven. Het is verder een opvallend feit dat de christelijke ou- 
ders meer gekant staan tegen de roeping van hun dochters voor het 
kloosterleven dan tegen de roeping van hun zonen tot het priester- 
schap (3). De schrik van sommige moeders haar dochters niet getrouwd 


(1) Het enkwest van het bisdom Doornik drukt zich dienaangaande volgender 
wijze uit: «tout s'organise pour procurer aux enfants une vie leur donnant un 
maximum de jouissances avec un’ minimum d'efforts. Rares sont les parents qui 
inculquent l'esprit de sacrifice dès le premier âge. Le goût des vêtements à la mode, 
développé trop tôt chez la fillette, la rend très rapidement exigeante. Là surtout, la 
mère caresse son propre défaut de coquetterie ». 

(2) E. Beren, art. cit, bl. 90: «par ailleurs, la fermeté calme dans l'exer- 
cice de l'autorité fait défaut même dans les familles chrétiennes: les parents se 
sentent bien vite impuissants à mettre un frein au manque de discipline de cette 
jeunesse exubérante ». 

(3) E. Beren, op. cit., bl. 90: «ee qui est três frappant, c'est le manque 
d'estime de la vie religieuse féminine. Les parents voient plus facilement leur fils 
monter à lautel que leur fille prendre l'habit. C'est spontanément, comme un reflexe 
absolu, que presque la majorité des mamans déclarent, quand on leur parle de 
vocation : «tout ce qu'on veut pour mes fils, mais més filles n'entreront jamais». 
Ne nous étonnons plus alors de l'interdiction formelle ‘de parents incroyants. Et 
même lorsque la vocation est admise en principe, on lui impose souvent des délais 
bien dangereux pour la persévérance», 
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te zien, zet haar aan tot ware onvoorzichtigheden : haar meisjes moe- 
ten «de wereld leren kennen» in bals, aan de zeekust, op.kermissen 
en feesten tot laat in de nacht, met al de triestige gevolgen die er 
soms uit voortvloeien en die alle hoop op een hoger leven doen verzwinden. 

8. De mentaliteit van het hedendaagse meisje is gevormd door 
factoren die zowel tot goede eigenschappen als tot gebreken kunnen 
evolueren. In feite zijn die factoren dikwijls een beletsel geweest tot 
de intrede in het klooster. 

a) Vele meisjes konden, vooral tijdens de oorlog en de bevrijdings- 
koorts, grote zelfstandigheid verwerven. Zij leerden op eigen benen 
langs vrij gekozen wegen gaan ; daardoor groeide in haar een zin 
voor vrijheid, onafhankelijkheid, eigen goesting, die zij niet gaarne 
meer opgeven. Enkele antwoorden van meisjes ter illustratie : «je hele 
vrijheid ben je kwijt in het klooster en dat lijkt me voor zo’n vrij- 
gevochten stelletje als wij, wel een heel ding». alk:ga niet in het 
klooster, omdat ik m’n vrij leventje veel te lief heb». «Mais ce qui 
est peut-être le plus dur pour une jeune fille de notre temps en en- 
trant au couvent, c'est l'obéissance ». Die grote zelfstandigheid is de 
normale reactie na de ineenstorting van absolute, door hoger geplaats- 
ten, aanbevolen idealen. Vooral de regelmatigheid in het klooster : 
dezelfde dagorde, dezelfde klederen, wekt afkeer ; ook de gedachte er 
nooit meer eens uit te kunnen: «ik geloof eigenlijk niet, dat het wat 
voor mij is, want als ik op een regendag de hele dag thuis moet 
blijven en helemaal niet eens een eindje kan lopen, vind ik het al 
vreselijk. » Deze drang naar zelfstandigheiden vrijheid maakt de heden- 
daagse meisjes ietwat rusteloos. Die rusteloosheid slaat over in een 
zekere angst voor stabiliteit, stilte, eenzaamheid. Zulke meisjes zijn 
ten slotte bang in het klooster rust te vinden: «la peur d'y trouver 
la tranquillité», zoals J. Daniélou, S.J. het eens heeft getypeerd. De 
stilte in het klooster wordt door die meisjes als een gedrukte stemming 
aangevoeld. Zij zijn zó zeer gewoon aan lawaai en rumoer, dat de 
stilte voor haar «eerder beklemt dan bevrijdt» (1). 

b) De kritische zin is, tijdens de laatste jaren, bij de jeugd sterk 
aangegroeid. Als de kritiek opbouwend is, is ze een eigenschap ; 
er is echter steeds gevaar dat zij louter negatief en afbrekend werkt. 
De kritiek van de meisjes is meestal gericht tegen het artificiële en 
conventionele ; de kwezelarij en de gevoelige vroomheid, het zalvend 
spreken over godsdienstige zaken; dat verwijten zij aan de religieuzen. 


(1) A.J. Nieuwernurs, art. cit., bl. 178-179, 


De meisjes staan ook gekant tegen het obscurantisme van de klooster- 
opleiding. Wat leest men in de kloosters? Is de bibliotheek gevuld 
met interessante boeken voor geestelijke lectuur? Heerst niet de op- 


vatting : «houd ze dom, en ge houdt ze braaf?» De hedendaagse _ 


meisjes denken nuchter en reëel over het inwendig leven. Zij verkiezen 
eerlijke en gezonde vroomheid, gesterkt door persoonlijke meditatie en 
gevoed door liturgische godsvrucht. Een paar getuigenissen ter illus- 
tratie: «over het algemeen heerst er overal het idee : als je een heilig 
boontje bent, zult je wel in het klooster gaan. Dat idee is voor mij 
een motief, om het juist niet te doen». «Ik houd niet van precieuse 
nonnenmanieren, Daar ben ik te nuchter voor». 

c) De vermindering van offerzin, van bereidheid zich onberekend 
te geven in de dienst van een geestelijk ideaal, is bij onze jeugd zeker 


ontstaan door de huidige genotzucht en de oppervlakkigheid van het 


hedendaagse leven. Er mag echter niet gezegd dat die offerbereidheid 
is uitgestorven bij ernstige meisjes, die een eerlijk verlangen hebben 
naar een vroom leven, en. toch niet naar het klooster gaan. Betrekke- 
„lijk velen bekenden dat zij gaarne in het klooster hadden willen 
treden, zo niet het gebrek aan persoonlijke godsvrucht, dat zij aldaar 
meenden te bemerken, haar had weerhouden. Wij moeten erkennen 
dat vele meisjes zich tegenwoordig. uit godsdienstig idealisme wijden 
aan Katholieke Actie, aan sociaal werk en verpleging. «Er is», ver- 
klaarde een algemene overste van een moderne congregatie, « geen ge: 
brek aan edelmoedigheid in deze kringen. Er is echter — en hier- 


mede is de noodzakelijke nuance aangebracht — een gebrek in de zin 


tot offeren zonder doel». De meisjes verlangen te weten waarom. zij 
zoveel zouden prijsgeven en dit «waarom»'is haar bij het klooster- 
leven een groot en donker mysterie. Daarmee is niets anders gezegd, 
dan dat vele meisjes het nut van het kloosterleven niet meer inzien. 
Hiermede raken wij o.i. de diepste grond waaraan de achteruitgang 
der roepingen te wijten is: een gebrek aan bovennatuurlijk inzicht 


in het kloosterleven bij de meisjes zelf (1). Vele meisjes wijzen erop 


dat het leven in de wereld hoger staat en nuttiger is dan het klooster- 
leven ; het moederschap, in het bijzonder, lijkt haar een groter ofler 


dan de maagdelijkheid van de kloosterlinge. Ter illustratie: «zich op- « 


sluiten en niet trouwen gaat tegen de natuur van de mens in»; «als 
je niets anders meer weet, wel dàn ga je in het klooster. Een meisje 
dat zichzelf wil nuttig maken, doet zoiets niet»; «ik vind het werken 


(1) A.J. Nieuwennuis, art. cit., bl. 180-181, 
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in de wereld veel mooier, want dat is volgensmij moeilijker, omdat 
je in de wereld voor allerlei gevaren komt te staan, waar je in het 
klooster geen last van hebt». Men meent niet alleen dat het leken- 
apostolaat moeilijker en gevaarlijker is, maar ook dat het zichtbaar- 
der uitslagen heeft. «Wij hebben wel een verlangen om veel goed te 
doen, maar je kunt het beter, waar je meer resultaat ziet. Je moet 
zelf merken, dat je werkt. Het klooster is zo passief. Je gelooft, dat 
je er goed doet; je weet het niet». Uit die tekst blijkt duidelijk een 
zeker gemis aan inzicht in de bovennatuurlijke vruchtbaarheid van 
het kloosterleven. De argumenten, welke die eerlijk-zoekende meisjes 
tegen het religieuze leven uitbrengen, berusten ongetwijfeld op een 
louter-natuurlijke visie op het kloosterleven. Zij staan op een zuiver 
naturalistisch standpunt. Wanneer men haar het kloosterleven deed 
inzien op bovennatuurlijk plan, het plaatste in het bovennatuurlijk 
geheel van het genadeleven en de gemeenschap der heiligen, dan 
wijzigde de opinie zich merkbaar : de meisjes hadden daar nog nooit 
aan gedacht (zr). 
4) De klein-menselijke kanten van sommige kloosterzusters be- 
voordeligen zeker niet de intrede tot het religieuze leven. Men 
oordeelt de bovennatuurlijke vitaliteit van een Congregatie naar het 
leven van de zusters: « woorden wekken, voorbeelden trekken ». « Les 
plaintes, le dénigrement des supérieures, les «confidences» faites aux 
pensionnaires, institutrices ou infirmières, font perdre l'estime de la 
vie religieuse. Plusieurs rapporteurs insistent sur la nécessité d'un réel 
‘désintóressement, qui se manifeste tant par l'accueil charitable que 
lon fait aux malades et aux élèves moins fortunées, que par la 
‘justice parfaite avec laquelle l'on rémunère les aides laïques, institu- 
trices ou infirmières» (2). De luxe van sommige pensionaten wordt 
soms bitter gekritikeerd, alsook de hoge verblijfsonkosten van de 
zieken in de klinieken. Andere grieven door leken tegen de klooster- 
lingen aangebracht zijn: de wereldvreemde, onsociale en volksvreemde 
mentaliteit die heerst in sommige onderwijsgestichten, waar de zusters 
op overdrevene, onverstandige en, enggeestige wijze vasthouden aan 
een Franse en artificiële opvoeding ; de gebrekkige toestand van vele 
kleine Congregaties, waarin voldoende-begaafde zusters ontbreken om 
de delicate functie van overste en novicenmeesteres naar behoren te 
vervullen. Het is treffend hoe dikwijls leken de oversten van de 


| G)- A.J. Nieuwennuis, art. cit, bl. 182-183. 
(2) E. Beren, art. cit, bl. 96, 
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kloosters kritikeren : « men heeft de indruk: dat sommige aanleg heb- 
ben tot een enggeestig despotisme ». Men beweert dat sommige oversten, 
op een niet te rechtvaardigen manier, zich met de gewetenszaken van 
haar zusters willen bemoeien ; dat haar blik niet wijd en haar hart 
niet groot genoeg is om, boven en over alle conventionele vormen 


en wetten, de frisse geest van de altijd jeugdige « caritas » in haar, 


klooster te doen heersen. Kortom, het gebrek aan naastenliefde, een 
zekere enggeestigheid, de zielloze routine van een eentonig bestaan, een 
onjuiste opvatting van de gehoorzaamheid, de aderverkalking van het 
religieuze leven, ontstemmen de leken het meest ven de klooster- 
lijke staat. 

5) Moeten de priesters, ook geen driedubbel « mea culpa » slaan? 
Zien zij niet te dikwijls de kleine kanten van de kloosterzusters, zonder 
acht te slaan op de onschatbare diensten welke zij hun bewijzen ? 
Wordt er aan de gelovigen genoegzaam gepredikt over de verheven- 
heid, de bovennatuurlijke waarde en vruchtbaarheid van het klooster- 
leven? Worden de conferenties en de biechten van de religieuzen 
voldoende verzorgd? Werd soms de intrede in het klooster van een 
leidster der K.A., om opportunistische redenen, niet afgeraden ? « Wij 
hebben steeds aan de meisjes de vraag gesteld, of zij bij het gods- 
dienstonderricht of in preken of in retraites wel iets vernomen hadden 
over het kloosterleven? Er waren gunstige antwoorden, maar meestal 
was het bescheid « nooit». Vroegen wij, of zij wel iets gehoord 
hadden over het huwelijk, dan was de repliek meestal: «ja, en 
tamelijk veel». Er waren uitzonderingen, waarbij bleek, dat iemand 
tijdens een retraite een conferentie aan het kloosterleven had besteed. 
« Wij weten wel », getuigde een meisjesstudente. «hoe een kazuifel in 
elkaar zit; maar niet, wat het geloof eigenlijk kan bieden». Dit is 
hard gezegd en overdreven, maar een kern van waarheid valt niet 
te loochenen » (1). 

6) Over de vraag of de Katholieke Actiewerking een gunstige of 
ongunstige invloed heeft op de roepingen tot het kloosterleven wordt 
geredetwist. De antwoorden op die vraag van het enkwest zijn tamelijk 
verschillend. De priesters van vier dekanaten van het bisdom Doornik 
zijn het eens om te verklaren dat de Katholieke Actiewerking vele 
roepingen tot het religieuze leven heeft doen ontstaan, om de eenvoudige 
reden dat zij de apostolische godsdienstzin bij de jongeren wekt en aan- 
vuurt (2). Er zijn nochtans priesters die de overtuiging zijn toegedaan 


(1) A.J. Nieuwenuurs, art. cit, bl. 188-189. 
(2) E. Beroun, art. cit, bl. 98. 
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dat vele roepingen tot het kloosterleven zich hebben omgezet in 
lekenapostolaat, dat de opkomst der K.A.-groeperingen de verdwijning 
van andere werken met zich bracht, die meer roepingen deden ont- 
staan - zoals : de Mariacongregaties, de Eucharistische Kruistocht, de 
Patronaten. Er wordt verder nog geklaagd over het verdwijnen van 
de bovennatuurlijke apostolaatsgeest in de rangen der K.A., over het 
groot gevaar dat de KA. tegenwoordig loopt een eenvoudig-natura- 
listische jeugdbeweging te worden. — De kloosterzusters staan over 
het algemeen sceptischer tegenover de activiteit van de jeugdwerken, 
ook van de K.A., en haar invloed op de roepingen tot het religieus 
leven. Deze invloed is, voorzover zij de kloosterroeping betreft, vol- 
gens vele zusters in twee opzichten bedenkelijk. De meeste jeugdbe- 
wegingen zouden te veel nadruk leggen op het moederschap en te 
weinig op de maagdelijkheid ; daarbij leiden zij de meisjes te veel op 
tot zelfstandigheid en te weinig tot edelmoedigheid. « De ‘manier, 
waarop tegenwoordig over het moederschap wordt gesproken», schrijft 
een directrice van een school, «is absoluut overdreven. De nadruk op 
het moederschap is zelfs zo sterk, dat men in de kloosterzuster een 
soort Ersatz-moederschap gaat opbouwen. Het meisje kan niet anders 
dan moeder worden: de echte moeder in het huwelijk of in het 
klooster een z.g. geestelijke moeder ». Daarnaast wil de jeugdbeweging 
de meisjes opleiden in een soort équipegeest tot het kunnen innemen 
van een leidende functie, het op zich nemen van verantwoordelijk- 
heid, het bevelen en organiseren. Deze opvoeding is, volgens de 
mening van een Overste ener moderne Congregatie, een miskenning 
der vrouwelijke waardigheid van het meisje. Volgens haar krijgt het 
een soort jongensachtige mentaliteit: «een flink meisje moet een 
beetje jongen zijn». In het algemeen wordt, volgens de mening van 
dezelfde Overste, in deze opvoeding de zelfstandigheid te veel geplaatst 
boven de edelmoedigheid. Het meisje moet, volgens haar, meer 
_edelmoedig zijn dan zelfstandig : het is haar eigen aard te steunen 
op een ander». — De meisjes, die in de K.A. werden opgevoed tot 
zelfstandigheid, organisatiegeest en leidersmentaliteit, zouden bij haar 
keuze van een levensstaat voor een moeilijk dilemma komen te staan. 
Zij zijn gewoon aan zelfstandigheid, zij kunnen commanderen en 
organiseren, leiden en aanspraken houden. De meisjes stellen spoedig 
vast dat al deze hoedanigheden uitstekend passen in sociaal werk en 
verpleging, waarin zij ook veel goed kunnen doen zonder haar per- 
soonlijkheid weg te cijferen. Het ligt voor de hand dat de opvoeding 
van. de jeugdbeweging als vanzelf de meisjes doet overgaan naar 
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sociaal werk. Zij zien gewoonlijk niet dat het kloosterleven meer 
mogelijkheden biedt tot een bovennatuurlijke gesteltenis, omdat het 
berust op het totale offer van datgene wat het meisje in het natuur- 
lijk leven het dierbaarst is. Zij kiezen niet de weg die de Kerk als 
de veiligste en heiligste aanprijst, zij kiezen de weg, die door de 
opvoeding tot zelfstandigheid « voor de hand ligt» (1). — Het is, in 
alle geval, betekenisvol dat door 53 zusterscongregaties in Nederland 
aan de moderne jeugdbeweging een nadelige invloed wordt toegeschre- 
ven op de roepingen tot het religieuze leven (2). Wellicht wordt 
door de brave zusters ietwat overdreven: in alle geval kan de Katho- 
lieke Actie, als dusdanig, niet in het gedrang komen. Als de K.A.- 
werking is wat zij zijn moet, kan het niet anders of zij zal roepin- 
gen tot het religieuze leven voortbrengen: de ondervinding van de 
eerste jaren is er om dat te bewijzen. De K.A. is echter, zoals alle 
apostolaatswerking, blootgesteld aan verzwakking, oppervlakkigheid, 
uiterlijk activisme zonder dieptegang en zij is feitelijk daar niet aan 
ontsnapt. Wij moeten absoluut terug naar het bovennatuurlijk inzicht, 
de apostolische vurigheid en de stralende edelmoedigheid die de eerste 
jaren der K.A, in ons land en elders kenmerkten (3). Dan komen 
als van zelf de roepingen tot het kloosterleven uit de rangen der 
K.A. terug. 

Of de werfkracht van de seculiere Instituten schuld heeft aan 
de vermindering der kloosterroepingen is moeilijk uit te maken. Deze ’ 
Instituten zijn tot nog toe betrekkelijk weinig talrijk, en het is niet 
gemakkelijk vast te stellen in hoeverre de leden ervan geschikte 
postulanten zouden geweest zijn voor het gewone kloosterleven. De 
toekomst zal uitwijzen wat de Goddelijke Voorzienigheid voor heeft 
met de seculiere Instituten, die door de Paus in de constitutie 
Provida Mater Ecclesia van 2 Februari 1947 werden goedgekeurd. 


Kan men de Crisis te boven komen? 


Tot voor enkele jaren leed men in de Verenigde Staten eveneens 
aan een groot gebrek aan roepingen bijde meisjes. Met verenigde 
krachten hebben priesters en kloosterlingen in catechese en predikatie, 


(1) A.J. Nieuwennus, art. cit, bl. 188. 

(2) Tu. M. P. Bekkers, Miscellanea, Statistische gegevens, in Het Missiewerk, 
1947, bl. 92-98. 

(3) E. Beren, art. cit, bl. 99 : «au total, il faut se garder, semble-t-il, 
d'exagérer les responsabilités de PA. C. dans la crise des vocations féminines. Il y 
aurait lieu, de part et d'autre d'ailleurs, de rectifier les préjugés en cette matière». 
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in onderricht en conferentie de verhevenheid van het religieus leven 
uiteengezet met het gevolg dat de roepingen in enkele jaren zijn ver- 
dubbeld. 

Wanneer Gods genade verlicht en sterkt, komt men ook hier de 
crisis te boven, als de christelijke families, de jeugdwerken, de pries- 
ters en de religieuzen samenwerken. 

1. Familiaal Apostolaat. Door de buitengewone bloei van het 
verenigingsleven, waaraan door de priesters in de loop der laatste 
jaren veel tijd werd besteed, kreeg men de indruk dat alle heil voor 
Kerk en volk komen moest van de buitenfamiliale en supraparochiale 
instellingen. De vraag dient ernstig gesteld of, door de gespeciali- 
seerde organisatiewerking, het christelijk familiaal leven, ja dan neen, 
werd bevorderd? Organisaties zijn zeker goed als een aanvulling 
van de moderne zielzorg. Maar zo zij niets zijn dan gemaakte orga- 
nisaties brengen zij de oplossing niet. De oplossing ligt in de ordening 
der dingen uit vitale kracht, uit het organisch gegroeide, niet uit 
het mathematisch getal en bet mechanisch tesamen gevoegde. « Ach, 
met nog zo hartstochtelijke organisatie», riep Dr Sonnenschein uit, 
«lost men de levensproblemen niet op». Vruchtbaarder werking en 
hoger heil voor het Godsrijk in de wereld verwachtte Sonnenschein 
dan ook van de trouwe liefde tussen man en vrouw, tussen ouders 
en kinderen in een gezonde en christelijke familiekring. « Vooraleer 
dat probleem is opgelost, betoogde hij herhaaldelijk, kan de wereld 
niet gezond worden. Dat probleem heet niet organisatie, maar dat 
probleem heet huwelijk en familie. Hier ligt het centrum ! Al het 
andere is peripherie» (1). 

Op het probleem van het familieapostolaat moeten de priesters 
zich ernstig bezinnen, studeren, zoeken en bidden om op dat domein 
in de toekomst beter te werken dan in het verleden. Professor Don- 
_deyne schrijft « dat wij hier vooral een « mea culpa» moeten slaan, 
want een degelijk familieapostolaat hebben wij niet, tenzij wellicht 
in enkele arbeidstersmiddens. Een pastoor van een Brusselse grootpa- 
rochie verklaarde onlangs: «indien ik de mogelijkheid inzag de jonge 
verloofden tot het huwelijk methodisch voor te bereiden en hen na 
het huwelijk enkele jaren te volgen: over enkele jaren ware mijn 
parochie van aanschijn veranderd». Laten wij de zaken zeggen zoals 
ze zijn: het Huwelijk is een ietwat verwaarloosd Sacrament. Een 


(1) C. Sonnenscner, Redevoering ter gelegenheid der protestvergadering tegen 
het optreden van Stadtrat Dr Schminneke inzake de zielzorg in de ziekenhuizen, 
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‚korte ondervraging over de geloofskennis, een biechtbriefje, de trouw 


en in sommige gevallen de Huwelijksmis, verder niets meer: de op- 
leiding tot het christelijk huwelijksleven is gedaan. En toch staat 
het vast dat, samen met het priesterschap, het Sacrament van het 
Huwelijk het leven en de groei van de Kerk door de eeuwen heen 
bestendigen moet. In het raam van Christus’ genadeëconomie zijn 
het de ouders die op de eerste plaats de zending hebben het gemoed 
van het kind in christelijke zin te vormen. Dit echter veronderstelt dat 
zij opvoeders zijn. Welnu, tot die heilige opvoedingstaak werden zij 


meestal niet voorbereid. Wat zou er gebeuren met de Kerk indien de . 


gehele priesterlijke vorming herleid werd tot de priesterwijding? En 
zo nochtans is het met het Sacrament van het Huwelijk gesteld. 
Huwelijk en familie maken een apostolaatsveld uit dat schier nog 
helemaal braak ligt, Daar is nog werk voor ontdekkings- en schep- 
pingswerk. Moge eenmaal het genie opdagen dat met die ontginning 
een aanvang durft nemen» (1). 

«In verband hiermede menen wij dan ook op gans bijzondere 
wijze de aandacht te moeten vestigen op de rol en de verantwoor- 
delijkheid van ouders en priesters bij het ontluiken en bevorderen 
der roepingen. Het eerste seminarie (en noviciaat) van elke roeping 
is een diep christelijk gezin, waarin de kinderen door het voorbeeld 
der ouders, nog meer dan door hun wenken en bemerkingen, wor- 
den opgeleid tot godsvrucht, offervaardigheid en gehoorzaamheid » (2). 

De ouders moeten niet voortdurend prediken noch zedelessen 
geven. Van groter belang is de opvoeding tot godsdienstigheid in het 
deelnemen der kinderen aan de christelijke gebruiken van het gezin: 
gezamenlijk avondgebed, vieren van Allerheiligen en Allerzielen, van 
het christelijk Kerstfeest, van de Meimaand, van de Junimaand met 
toewijding van de familie aan het H. Hart, van de afgestelde 
heiligdagen, het verwekken van een echte Zondagstemming. Van 
groot belang is eveneens het wekken bij de kinderen van eerbied 
voor het heilige: bij het kruiske vragen en het scapulier-dragen, bij de 
eerste biecht en Communie, bij het binnentreden van een kerk, bij 
kennismaking van een priester of religieuze, bij ‘t eerste godsdienst- 
onderricht. De eerste kennismaking met God moet langs de moeder 
geschieden. Wat moeder aanleert, dringt zeer diep door en blijft 


(1) A. Donpeyne, Katholieke Problemen van dezen tijd, in Streven, t. VIII, 
bl. 105-106. 

(2) Z. H. Exc. Mer Carewaert, De opleidingsinstituten voor geestelijken, in 
Bode van het Heilig Hart, April 1951, bl. 101. 
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vastgeankerd in het gemoed van de kinderen. Het kind vormt zich 
een beeld van God voor een deel als de weerspiegeling van de op- 
vatting welke zijn vader en moeder hebben over God. Als de kinderen 
dus vaststellen dat hun ouders echt-religieus en moreel-voorbeeldig 
leven, als zij soms horen bidden in de familiekring voor de priester- 
en kloosterroepingen, als zij op discrete wijze vernemen dat vader en 
moeder het als een grote zegen van God zouden beschouwen moest 
een van hun zonen of dochters door de Heer worden geroepen tot 
priester of religieuze, welke machtige invloed op de roeping gaat van 
zulke christelijke gezinnen uit! 

Priesters en religieuzen zullen het als een plicht en een eer 
beschouwen zulke christelijke gezinnen, met alle middelen, ware sympathie 
te betonen en werkelijke steun te verschaffen door huisbezoek, en 
vermindering van de kostprijs van onderwijs en verpleging. Het mag 
nooit worden vergeten dat de roepingen tot het religieuze leven 
meestal ontstaan in de christelijke gezinnen met een talrijk kroost (1). 

2. Het priesterlijk apostolaat is vanzelfsprekend van het grootste 
belang voor het wekken van vrouwelijke kloosterroepingen. Niet enkel 
om opportunistische redenen zal de priester overtuigd zijn van het 
nut der «actieve» zusterscongregaties, hij moet zelf geloven in de adel 
van het kloosterleven en dat om bovennatuurlijke redenen. Wij hebben 
gezien. dat het gemis aan bovennatuurlijk inzicht in het wezen zelf 
van de religieuze staat oorzaak is van het grootste deel der moeilijk- 
heden die brave meisjes hebben ten overstaan van het kloosterleven. 
Sommige ouders willen hun kinderen niet meer. afstaan aan een 
levensstaat, waarvan zij de wezenlijke grootheid niet inzien en het 
nut niet begrijpen; dit alles komt, naar het ons toeschijnt, van een 
ernstig defect in het onderricht (2). 

Het bevel van. O. L. Heer indachtig: ite, docete, zullen de 
priesters een hernieuwde aandacht schenken aan de geloofsprediking 
door de volgende punten : de maagdelijke staat is, volgens het woord 
van de H. Schrift en de Kerk, verhevener dan het huwelijksleven (3) ; 
het onderhouden van de drie Evangelische raden brengt de mens in 
de staat van de te verwerven Evangelische volmaaktheid ; men kan 


(1) E. Beroun, art. cit, bl. 90: «il est bienfaisant d'entendre une grande 
jeune fille déclarer: «toutes nous voyons que la famille, la vraie cellule sociale, se 
meurt. Nous voulons bâtir des foyers chrétiens et par notre foi, notre amour, notre 
prière, obtenir pour nos fils et nos filles une prédilection». Voilà qui suscite 
d’heureux espoirs». 

(2) A.J. Nievwennuss, art. cit, bl, 118. 

(3) 1Cor., 7,25; Conc. Trid., Sessio XXIV, can. 10. 
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aan God geen groter bewijs geven van erkenning en van liefde dan 
gans zijn leven aan Zijn dienst te wijden in vrijwillige armoede, 
zuiverheid en gehoorzaamheid binnen de muren van een klooster (1). 
Deze predikatie mag verder niet worden ontzenuwd door te pas en 
ten onpas, vooral met leken, te spreken over de klein-menselijke 
kanten van de religieuzen. De ondervinding van de laatste jaren heeft 
bewezen dat. gesprekken, filmen (2), boeken (3), die de zusters belache- 
lijk, enggeestig of onsympathiek voorstellen, bij de meisjes een ongunstige 
invloed ten overstaan van het kloosterleven uitoefenen. Ter illustratie 
het antwoord van een. paar meisjesstudenten : « het klooster wordt 
beschouwd als een gevangenis, zoals b.v. in de film « Het lied van 
Bernadette » — « The song of Bernadette» geeft het kloosterleven zoals 
ik het dacht ». 

Het is evident dat occasionele sermoenen over het kloosterleven 
niet volstaan. De godsdienstige en zedelijke vorming van de kinderen 
moet van jongs af en gestadig op stevig dogmatische grondslagen 
worden gegrondvest. Predikatie en catechese van de grote geloofs- 
waarheden moeten leiden tot de beleving ervan in de zuiver-gods- 
dienstige genootschappen. Vandaar het groot belang van de « Eucha- 
ristische kruistocht » en de « Mariacongregaties » voor de jeugd. Zijn 
de Eucharistische en Mariale godsvrucht niet het volledige christendom, 
toch geven zij aan het geestelijk leven de vurigheid, toch zijn 
welbenutte H. Mis en Communie en een tedere godsvrucht tot OL: 
Vrouw bij machte gans het leven te bezielen en om te vormen tot 
een godgewijd leven. De priesters kunnen niet genoeg hun beste 
krachten wijden aan het stichten of het doen bloeien van de E. K, 
en de Congregaties. Zij zullen zich niet laten ontrnoedigen als de 
massa van de jongeren geen lid wil worden van die zuiver gods- 
dienstige bewegingen. Het vormen van een élite tot een echt-boven- 
natuurlijke. geest door een sterk dogmatische godsvrucht, die bestand 


(1) Ziehier de raadgevingen van de Franse bisschoppen over de noodzakelijkheid 
van een echt begrip en een ware achting van en voor het religieuze leven: «a) con- 
viction de excellence en soi de la perfection religieuse &b) atténuation des consé- 
quences d'une propagande excessive et maladroite de la spiritualité légitime du ma- 
riage chrétien c) devoir de respecter scrupuleusement une vocation religieuse certaine 
d) dans la décision d’une vocation.… présence à lesprit de excellence d'une vie 
entièrement consacrée à Dieu par la pratique des conseils évangéliques, ainsi que 
des avantages et dela sécurité qu’offre l'entrée dans un institut religieux ou séculier 
canoniquement approuvé par l'Eglise». 

(2) Met lied van Bernadette. — De sleutels van het Koninkrijk. — The bells of 
S, Mary. j 

(3) E. De Grrerr, La nuit est ma lumière, Paris, Éditions du Seuil, 1949. 
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moet zijn tegen het areligieus en amoreel leven van deze tijd, is van 
het allergrootste belang. Mochten de priesters toch steeds diep over- 
tuigd blijven van het grote nut en de noodzakelijkheid van een 
diepgaand godsdienstonderricht in de scholen (1). 

Na het verlaten van de school worden vele meisjes lid van de 
Katholieke Actiegroepen. De proost heeft een uitstekende gelegenheid 
de beste leden verder te vormen tot een diep religieus en apostolisch 
leven door het goed verzorgen van de godsdienstige studiekring. De 
ondervinding heeft bewezen dat vele leidsters, die door de regelmatige 
studiekring een beter en dieper inzicht in het geloof ontvingen, 
evolueerden tot een vuriger godsvrucht, die haar stilaan leidde tot 
het offer van haar leven aan God door het aanvaarden van de 
kloosterroeping. 

Vooral aan de biechtvader is in het vormen van kloosterroepingen 
een schone taak voorbehouden. Hij zal natuurlijk niet met overhaasting 
te werk gaan, en beginnen met” het meisje erop te wijzen dat zij 
veel en vurig moet bidden om baar roeping te behouden en te 
verstevigen. De priester mag echter de indruk niet geven dat het gaat 
om een zaak van minder belang, hij zal de kwestie behandelen in 
een bovennatuurlijke atmosfeer : het komt er op aan de wil van God 
te. kennen, al het andere is bijzaak. Als de roeping beproefd is en 
zeker blijkt, onderzoeke de biechtvader of er geen canonieke beletselen 
zijn, en of de kentekenen van roeping : oprechte intentie, geschikt- 
heid, karakter, zuiverheid aanwezig zijn. Verder zal de geestelijke 
leider de postulante op de weg zetten van het gebedsleven, het beoefe- 
nen van de kloosterdeugden en stilaan voorbereiden tot de intrede 
in het klooster. 

3. Het apostolaat van de religieuzen zelf in onderwijs en ver- 
| pleging kan natuurlijk veel medehelpen aan vermeerdering van klooster- 
roepingen tot de «actieve» zusterscongregaties. De zusters zelf komen het 
meest en het langst in contact met de meisjes vanaf de bewaarschool 
tot ver,in de vormingsjaren toe; in de klinieken verzorgen zij de 
mensen tijdenseen periode waarin zij bijzonder gevoelig zijn aan goed- 
heid, liefde, offervaardigheid en diep geërgerd worden door hardheid, 
_ikzucht, eigenliefde. 

a) De meisjes in de pensionaten, de zieken in de klinieken, 
alle christenen verlangen dat het leven van de kloosterlingen 
religieus weze d.i. aan God toegewijd. Het is daarom van groot be- 


(1) E‚ Beroun, art. cit. bl. 96. 


lang, dat de zusters een levende propaganda zijn van haar staat, dat 
in haar uitwendig leven iets uitstraalt van een nauw, innerlijk contact 
met God; dat goedheid, blijheid, vriendelijkheid en hartelijkheid naar 
buiten getuigen van innerlijke en bovennatuurlijke rijkdom. De leer- 
lingen mogen niet de indruk krijgen, dat het kloosterleven somber en 
saai is, bloedloos en zonder vitaliteit, of dat het leven daar alle per- 
soonlijkheid doodt. — Hoeveel wordt er bedorven wanneer zusters 
tegenover elkaar stroef en koel zijn; wanneer er geen liefde noch 
eenheid in het klooster te bespeuren is, maar afgunst, kwaadsprekerij, 
kritiek, kleinzieligheid, enggeestigheid. Wij mogen nooit vergeten dat 
de mensen de oprechtheid en de eerlijkheid der godsvrucht van priesters 
en religieuzen meten aan hun naastenliefde. Dit oordeel is juist, want 
het is evangelisch ; Christus zei toch: «ga u eerst verzoenen met 
uw broeder, en kom dan uw offer opdragen» (1). Wanneer de zusters 
daadwerkelijk het voorbeeld geven van echte godsvrucht en van naasten- 
liefde, wanneer het religieuzen zijn die in het geestelijk leven het wezen- 
lijke van het bijkomstige weten te onderscheiden, als zij gezond ver- 
stand genoeg hebben om te begrijpen dat iedereen nu precies niet in 
alles moet denken zoals zij, dan zal er van haar een zegenrijke. in- 
vloed uitgaan op de meisjes, aan wier opvoeding zij werken, of op 
de mensen met wie zij op andere wijze in contact komen; het 
kloosterleven zal dan door de kloosterlingen zelf zijn verhevenheid aan 
de christenen openbaren (2). 

b) De zusters zullen goed doen steeds erop te waken dat hun 
bovennatuurlijk leven niet verwatere in een zielloos formalisme. “De 
mensen klagen soms dat de religieuzen meer belang hechten aan som- 
mige kloosterpraktijken dan aan het beoefenen van de grote deugden 
van eerlijkheid, oprechtheid, dienstbaarheid, goedheid, gastvrijheid, 
onbaatzuchtigheid. Men meent aan zijn plichten te hebben voldaan, 
als er zoveel gebeden zijn opgezegd en men een bepaald aantal oefenin- 
gen heeft gedaan. Als de leerlingen of andere mensen daarbij opmerken 
dat de kloosterlingen soms misdoen tegen de rechtvaardigheid of op- 
rechtheid, dan krijgen zij de indruk van schijnheiligheid en besluiten 
ten onrechte dat het kloosterleven een geheel is van praktijken zonder 
veel inhoud, een zielloos formalisme. 


(1) Mt, 5,24. 
(2) P. Xaverws, O.F. M.Cap., De vermindering der vrouwelijke kloosterroe- 
pingen een dreigend probleem, in Nederlandse Katholieke Stemmen, Maart-April 


1950, bl. 78. 
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__c) Er moet worden gezorgd dat er bij de kloosterlingen een ge- 
zonde en korrekte opvatting heerse over de zuiverheid, dat er geen 
bijkomstige aspecten van de kuisheid worden benadrukt, soms met 
uitsluiting van de wezenlijke. Een onjuiste opvatting op dat domein 
leidt natuurlijk tot een onvolledige, angstige of verwarde vorming en 
opvoeding van de leerlingen, doet de zusters een houding aannemen 
die door de meisjes als «stijf» wordt bestempeld. Dit adjectief wordt, 
in de antwoorden van de meisjesstudenten op de onderzoeken, dikwijls 
gebruikt als zij de houding van de zusters jegens haar beschrijven. 
Er moet natuurlijk een zekere «réserve» zijn, maar als de klooster- 
lingen een gezond en sterk bovennatuurlijk leven leiden, en haar 
leerlingen en zieken beminnen en bijstaan uit liefde tot God, dan zal 
vanzelf alle gevaarlijke sentimentaliteit worden geweerd. 

d) Te pas en ten onpas spreken over roeping, het behept zijn 
met de gedachte om postulanten op te vissen, blijkt op de meisjes 
een antipathieke indruk te maken. «De zusters moeten zelf niet met 
meisjes over roeping praten, dat is zeer funest», luidde een antwoord. 
De zusters moeten ook vermijden. kleinerend over het huwelijk te 
spreken. «Ik ben in deze Congregatie getreden», schreef een andere, 
«omdat ik er op school nooit toe getrokken ben. Als ook maar één 
zuster had gezegd: kom bij ons, dan had ik het nooit gedaan». Wij 
willen ook nog opmerken dat de offergedachte, die toch de weergave 
is van een der beerlijkste christelijke waarden, eerst moet worden uit- 
gelegd en begrepen, om te kunnen worden beleefd. Daarom is de 
methode van «maak er dan maar een offertje van», af te raden, om- 
dat zij aan de leerlingen offers oplegt waarvan zij de reden niet ver- 
staan. Met de diepste gevoelens van godsvrucht en vroomheid loopt 
men ook niet te koop, want dan wordt het kwezelarij, waarvoor. onze 
hedendaagse jeugd een onverholen afkeer of weerzin heeft. « Zij leggen 
hun vroomheid er veel te dik op», zegt er een met de onbevangen- 
heid van de jeugd. Het gevolg is dat de jeugd zulke devotie ietwat: 
belachelijk vindt (1). 

e) Tenslotte moeten de kloosterlingen ontvankelijk blijven voor 
alle goede zaken en waarden die het menselijk leven aanbiedt. Zij 
zullen belang stellen in de grote tijdsstromingen op geestelijk en tijde- 
lijk gebied. Wij begrijpen zeer goed dat zij bekommerd zijn om eigen 
vooruitgang op de weg naar de heiligheid, om het welzijn van hun 
klooster, instituut, congregatie. Die belangstelling mag echter niet ont- 


(1) A.J. Nieuwennuis, art. cit, bl. 252-254. 


Dit gevaar is echter ie enkele voor mensen die leven in een 
gesloten communiteit en het bedreigt steeds de vruchtbaarheid var 
het apostolaat van de religieuzen, zij moeten blijven onthouden da 
naast hun persoon en congregatie ook nog de grote Kerk, met bis- 
dom en parochies en de wijde wereld bestaan. É 

4) De aanpassing van het religieuze leven aan de veranderde 
mentaliteit en tijdsomstandigheden. al 

Wij staan hier voor een zeer ingewikkeld probleem, waarover in 
alle landen wordt gesproken en waaraan men, zoekend en tastend, 
een oplossing tracht te geven (1). Reeds vóór de tweede wereldoorlog 
sprak men in Frankrijk, waar de crisìs zich het eerst en het meest 
openbaarde, over een mogelijke aanpassing. De belangrijke pogingen 
echter dateren van na de oorlog. Het initiatief gaat meestal uit van 
de vrouwelijke religieuzen zelf: de Union des Religieuses enseignantes, | 
ontstaan in 1939, houdt sedert 1946 elk jaar belangrijke studiedagen (2). 
De Union nationale des Congrégations d'Action hospitalière et sociale 
organiseért afzonderlijke bijeenkomsten voor de oversten (3). In 1947 
ontstond de Union des religieuses éducatrices paroissiales, sedert 1949 À 
geeft deze unie een tijdschrift : Educatrices paroissiales uit (q). leder 
jaar worden afzonderlijke retraites voor oversten en novicenmeesteres- 
sen belegd met het bijzonder doel haar over haar taak voor te lich — 
ten, daarnaast onsen ook AREN belegd. De uitslagen ervan. ä 


(1) L. Verscuueren, O. F. M., Aanpassen, (8 artikelen) in De Klooster ling, 
1949 ; J. Creusen, S.J., L'adaptation, in R.C.R.…, 1946, bl. 97-108 ; H. Borrarrs, — 
C. ss. R., De Aanpassing der Vrouwelijke Religieugen,. in Nederlandse Katholieke 
Stemmen, Maart-April 1950, bl. 89-101 ; Les Adaptations de la Vie religieuse, Paris, Ë 
Les Éditions du Cerf‚ 1948; P. R. Rechter. La pauvreté religieuse, in Supplement dela * 
Vie spirituelle, 1948, nr 4, bl. 871-389 ; nr 7, bl, 248-267 ; L” Obtissaiite et la religieuse — 
d'aujourd’hui, Paris, Les Editions du Cerf‚ 1951 (Hors commerce); A. Pus, O. P.,— 
Les récentes décisions de assemblee des Cardinaux et Archevêgues de France au 
sujet des religieuses. Recommandations aux Reévérendes Mères supêrieures générales 
des congrêgations féminines, in Supplément de la Vie spirituelle, 1949, nr 1 
bl. 221-223. ° 


(2). De verslagen zijn te verkrijgen bij het Secrétariat National de L'union des 
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religieuses enseignantes, 20, rue Gay-Lussac, Paris (V®). À 
(3) Vertier te verkrijgen bij het Secrétariat des ceuvres catholigues sanitaires 


% 


et sociales, 175, boulevard S. Germain, Paris (VI®). 
(4) Centre Evie d'information des religieuses educatrices paroïsstales ‚3t, rue 
de Fleurus, Paris (VI®), 
(5) Pour les Maîtresses des Novices, Paris, Les Fditions du Gerf, 1949. 
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tres sacerdotales, door Pater Plé, O. P., bijeengeroepen met het doel 
de geestelijke leiding van de religieuzen te bespreken. De eerste ont- 
moeting had plaats in Mei 1946 waarop een overzicht over de toe- 
stand werd gegeven, In Februari 1947 volgde een tweede vergadering 
waarvan de resultaten werden gebundeld in het Directoire des Su- 
_périeures (1). De derde samenkomst behandelde, in Januari 1948, het 
vraagstuk van de aanpassing (2). 
De toestanden in Frankrijk zijn natuurlijk niet dezelfde als bij 
ons, toch zijn de belangrijkste moeilijkheden, die het probleem zo 
ingewikkeld maken, ongeveer dezelfde. Wij willen daarom een syn- 
thetisch overzicht geven van de verschillende pogingen tot aanpassing, 
zonder echter te veel in détails te treden, omdat het ons te ver zou 
leiden en ook omdat een gedetailleerde uiteenzetting beter past in een 
tijdschrift voor religieuzen. 
A) Algemeen Beginsel: geen aanpassing die het wezen van het 
kloosterleven zou verminken. 
Het wezen van het kloosterleven, de religieuze staat op zichzelf, de 
grote beginselen die dit leven en deze staat constitueren, kunnen volstrekt 
niet veranderd, aangepast, gemoderniseerd worden. In onze tijd is het 
integendeel nodig dat het hedendaags leven beter en intenser de 
evangelische volmaaktheid volgt, zoals die in de oude religieuze orden 
tot uitdrukking komt. Juist als reactie tegen de moderne ontkerstening 
moet de evangelische volmaaktheid zo perfect mogelijk beoefend wor- 
den : elke orde en congregatie moet zich bezinnen over de evange- 
lische raden van armoede, zuiverheid en gehoorzaambeid om deze zo 
goed mogelijk, volgens de eigen door de Kerk goedgekeurde consti- 
tuties, in praktijk te brengen. Oppositie tegen het wezen van de 
staten van volmaaktheid, van welke zijde deze ook komen mag, kan 
de H. Kerk niet dulden. 
__Alle kloosterlingen, die op het Congres der Religieuzen . verleden 
jaar aanwezig waren, traden dit beginsel volledig bij. Zij wezen. met 
nadruk op de blijvende waarde, ook voor onze tijd, van de oude, 
grote beginselen van de ascese: noodzakelijkheid van een diep inwen- 
dig leven ; noodzakelijke beoefening van de evangelische raden om te 
behoren tot de stand der evangelische volmaaktheid ; noodzakelijke 


(1) Paris, Les Éditions du Cerf‚ 1948. 

(2) De referaten van die vergadering werden gepubliceerd in Supplément de la 
Vie spirituelle, 1948, n" 5. Zij werden later herdrukt onder de titel : Les Adaptations 
de la Vie religieuse, Paris, Les Éditions du Cerf‚ 1948. : 
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terugkeer tot de geest van’ de ordestichters: infunde nobis spiritum 
Jundatorum nostrorum» (r). 

Antwoorden op de enkwesten hebben verder uitgewezen dat weinig 
meisjes fundamentele bezwaren opperen tegen het wezen van het 
kloosterleven en de religieuze staat zelf. Over het algemeen zijn zij 
er van overtuigd dat aan de drie geloften niets behoeft te worden 
veranderd (2). 

B) Noodzakelijke aanpassing van sommige kloosterpraktijken (3). 

a) op godsdienstig gebied. De kerkelijke wetgeving schonk aan 
de zusters een grotere vrijheid in de keuze van de biechtvader. De 
H. Congregatie van de Sacramenten drukte de wens uit dat afwezigheid 
aan de Communiebank zo weinig mogelijk zou worden opgemerkt. In 
vele kloosters heeft men dan ook, gelukkig, het eeuwenoud gebruik 
afgeschaft te Communie te gaan in rij volgens ouderdom of waar- 
digheid. Men kan er niet genoeg op wijzen dat de oversten de 
door de Kerk opgelegde vrijheid aan haar zusters laten voor wat 
betreft de biecht en zich niet bemoeien met de strikte gewetenszaken 
van haar kloosterlingen. In dit verband hebben de oversten er alle 
belang bij in de mate van het mogelijke te zorgen voor de toepassing 
van nr 77 der Statuta Dioecesana van het Bisdom Gent. De bisschoppe- 
lijke overheid schrijft daarin voor dat de kloosterdirecteurs, die een 
macht ontvingen en uitoefenen in foro externo, niet terzelfdertijd ge- 
wone of buitengewone biechtvaders van de religieuzen, waarover zij 
die macht uitoefenen, mogen zijn. Bovendien wordt door can. 524, 
S 3, aan ieder biechtvader van religieuzen verboden zich, op gelijk 
welke wijze, te mengen in het inwendig en uitwendig bestuur van de 
kloostercommuniteit. ï 

Er moet rekening gehouden worden met het feit, dat bij de 
mentaliteit der hedendaagse vrouw een andere vorm van spiritualiteit 
past dan vroeger. Als ieder echte christen van vandaag wil zij een 
eenvoudige en directe spiritualiteit, die zich voedt aan het Evangelie 
en aan de Liturgie. De voorstellen, om het voorlezen der punten af: 
te schaffen en om aan ieder een meditatieboek naar keuze toe te 
staan, komen telkens naar voren. Wij mogen niet vergeten dat vele 
meisjes door de K. A, spiritualiteit zijn opgevoed tot een grote eerbied 


(1) Cfr Coll. Gand., 1951, fasc. 1, bl. 54-59. 

(2) A.J. Nieuwenuuis, art. cit, bl. 244. 

(3) J. CREUSEN, art.cit,, bl. 101-108 ; Quelgues témoignages d'adaptation, in Sup- 
plément de la Vie spirituelle, 1948, n" 5, bl. 96-106 ; Programme de formation dans 
une Congrégation dédiée aux soins des malades, in R.C.R., 1946, nr1, bl. 24-28. 
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voor de H. Mis, die zij volgen in haar missaal, en tot een persoon- 
lijke meditatie. De hedendaagse vrome meisjes wensen een geestelijke 
lezing die degelijke lering inhoudt (r). Wat de mondgebeden tot velerlei 
intenties betreft, zegt P. Verschueren : « de massa der mondgebeden 
leidt tot oververzadigdheid, welke de geest van gebed eerder dooft dan 
aanwakkert» (2). P. Creusen wijst er op dat de religieuzen zeker niet 
de eerbied voor en het bidden van de Rozenkrans en de Litanieën 
mogen veronachtzamen, maar hij meent eveneens dat de vermenig- 
vuldiging ervan een zekere tegenzin doet ontstaan (3). 

b) op apostolisch - professioneel gebied ontstond er een zeer grote 
verandering inhet karakter van de werken waaraan de « actieve » 
zusterscongregaties zich wijden. Vroeger waren onderwijs en verpleging 
« werken van- barmhartigheid, liefdewerken». Nu zijn onderwijs en 
ziekenzorg een beroep geworden, dat moet worden uitgeoefend volgens 
medische, psychologische, paedagogische voorschriften en wetten, die 
bijzondere vakkennis en technische bekwaamheid veronderstellen. De 
jongere zusters moeten dus tegenwoordig veel meer studeren dan 
vroeger. De oversten moeten daar rekening mee houden en tijd geven 
„om te studeren door een aanpassing van de dagorde. Verstandige en 
gecultiveerde zusters zijn van zelf zelfstandige persoonlijkheden, die 
inzicht en begrip van de kloostergehoorzaamheid wensen en die 
zich niet zullen plooien onder de dictatuur van een overste in de zin 
van Gen, 41, 44: absque tuo imperio non movebit quisguam manum 
aut pedem in omni terra Aegypti. Gediplomeerde zusters dragen 
verantwoordelijkheid op de post waartoe zij werden benoemd ; dat de 
oversten ietwat initiatief aan die zusters toelaten. Zusters, die staan 
in onderwijs en ziekenverpleging, komen noodzakelijk en veelvuldig in 
contact met leken : hun geestelijk leven moet derhalve gericht zijn op 
en bezield zijn door de apostolische caritas. De geestelijke directeurs 
zullen in hun regelmatige onderrichtingen en leiding de spiritualiteit 
‚ van die zusters grondvesten op een sterke liefde tot God en een 
bovennatuurlijke liefde tot de evenmens, opdat zij kloek en vast 
zouden staan in de mogelijke verleidingen die de uitoefening van haar 


(1) Een noodzakelijke reactie dringt zich op tegen de zwendel van minderwaar- 
dige boeken over spiritualiteit. De oversten mogen niet te gemakkelijk de boeken 
kopen die men hun ten huize presenteert. De kloosterdirecteur vooral moet er. voor 
zorgen dat hij de bibliotheek van de zusters voorziet met degelijke werken over 
geestelijk leven die gezonde kost bieden. 

(2) De Kloosterling, 1949, bl. 163. 

(3) Art. cit, bl-105. 
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ambt zouden kunnen medebrebgen en voor de leken een levend 
voorbeeld zouden zijn van evangelische volmaaktheid in het beoefenen 
van de drie geloften. Deze zusters vooral hebben behoefte aan een 
dogmatisch verantwoorde’ godsvrucht. 

ce) op disciplinair, technisch en humanitair gebied groeide het 
meisje op in een atmosfeer van emancipatie der vrouw, van zelfstan- 
digheid, kritische geest, anticonformisme, van groot vertrouwen in 
eigen oordeel, maar anderzijds ook in een streven naar, echtheid, die 
betrouwbaarheid en oprechtheid. meebrengt. Zij kende in de wereld 
de voordelen van de technische vooruitgang in de verplaatsing, tele- 
foon, radio, hygiëne, gemakkelijke kleding, sport. Zij had een con- 
fortabel levén. Deze mentaliteit eist van de congregaties een aanpassing 
in de vorming van de postulanten. De novicenmeesteressen en de 
oversten zullen de postulanten het « waarom» van de kloostergehoor- 
zaamheid doen inzien en funderen op theologische grondslag en er 
geestdrift voor verwekken (1). Wat de armoede betreft mag zeker 
wel de vraag gesteld worden of het mobilier in sommige kloosters 
niet te luxueus is, te kostelijk en meteen misschien ook wel eens 
wansmakelijk en weinig confortabel. Anderzijds kan moderne confort 
geen luxe meer worden genoemd zoals schrijfmachien, telefoon, dag- 
blad, radio, badkamer. Er zijn reeds kloosters waar men iedere dag 
uit de kranten knipsels, die de grote gebeurtenissen. op godsdienstig 
en politiek gebied weergeven, aan de zusters voorleest, waar men de 
radio even aanzet voor godsdienstige spreekbeurten en plechtigheden. 
Dit alles kan aan het voorzichtig oordeel van de oversten worden 
voorgelegd. Men mag ook niet uit het oog verliezen dat de naoor- 
logse jeugd groot groeide in buitengewone ‘zenuwslopende omstandig- 
heden die de gezondheid eerder ongunstig beïnvloedden. De oversten 
zullen daarmee rekening moeten houden en daarom kloek voedsel, 
en misschien langere nachtrust geven en toestaan, lichaamsoefeningen, 
ontspanning en hygiënische zorgen toelaten aan de kloosterlingen : 
veen gezonde ziel in een gezond lichaam» weze steeds haar leuze. 
Tenslotte werden ook de observanties in zake het reizen en het bezoe- 
ken van familie druk besproken in de verschillende samenkomsten van 


(1) Supplément de la Vie spirituelle, 1948, nr 5, bl. 100 ; «cil faut, nous semble- 
til, les séduire, les subjuguer, les enthousiasmer, et ne pas les dominer du haut 
de son autorité de pédagogue, et de toute la puissance des ancêtres et des siècles. 
La formation n'est pas un dressage: dressage à l'obéissance, à la pénitence, à l'hu- 
milité, etc. elle est une «éducation», qui s'adresse à esprit, au cceur‚ àla liberté», , 
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religieuzen en staat ook dat probleem aan de dagorde van de moge- 
lijke aanpassingen (1). 

C) Aanpassing van de kloosteroversten en novicenmeesteressen. 
Zij zullen meer dan vroeger vertrouwen schenken aan het verant- 
woordelijkheidsgevoel van de zusters en hun initiatieven steunen, to- 
nen dat zij op hen steunen en rekenen, niet altijd hun voorstellen 
afkeuren, ingaan op het verlangen van kloosterlingen om zich te ont- 
wikkelen en in te lichten ten einde te komen tot een persoonlijk in- 
zicht en cultaur. De oversten mogen geen schrik hebben voor 
verstandige of originele zusters, die soms een oorspronkelijke gedachte 
hebben of een initiatief voorstellen, zij zullen integendeel zich 
bedienen van die goede. wil. Wie weet kunnen zij door haar wijze 
tegemoetkoming geen elitezusters vormen ! De oversten en novicenmees- 
teressen zullenhet gezag uitoefenen zonder despotisme ; de nederigheid, de 
onthechting, de zuiverheid en de gehoorzaamheid doen uitstralen door haar 
eigen voorbeeld en handhaven door haar wijs beleid. Zij zullen er 
ook voor zorgen dat in het noviciaat en in het klooster een echte 
familiegeest heerse, gekenmerkt door ongekunsteld en wederzijds ver- 
trouwen, opgeruimdheid en blijdschap ; openbloeiend in de blijde glim- 
lach en nu en dan in een gezonde klucht en een deugddoende plagerij, 
want die kunnen waarlijk een echt en hecht teken zijn van ware 
naastenliefde. De oversten en novicenmeesteressen moeten tenslotte vooral 
kunnen zwijgen, want niets werkt bij de zusters zó déprimerend, niets 
belet zozeer het vertrouwen dan de ondervinding dat de oversten aan 
anderen vertellen wat zij haar confidentieel hadden medegedeeld. 

De oversten hebben een verantwoordelijke taak. Daarom worden 
zij thans in Frankrijk maanden lang op de proef gesteld, gedurende de-_ 
welke zij door de algemene overste worden gevolgd. Zij worden dus 
gevormd tot haar taak en moeten die vorming voortzetten in geeste- 
lijke afzonderingen, congressen, conferenties, lectuur. De oversten 
en novicenmeesteressen kunnen tenslotte hun taak maar vervullen als 
zij werkelijk en oprecht streven naar ware, stralende en aantrekkelijke 
heiligheid. Daarbij moeten zij natuurlijk ook bekwaam zijn, het spreekt 
van zelf, een grote dosis gezond verstand bezitten en ook de psycho- 
logie van de vrouw kennen, om zodoende door wijsheid en goedheid 
het volle vertrouwen van de zusters te winnen. 
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(1) Zie richtlijnen hieromtrent van Z. H, Exc. Mer Carrwaert, Bisschop van 
Gent, in R.C, R., nr 5, bl. 199-141. 
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De crisis in de vrouwelijke kloosterroepingen gaat gepaard 
met en is het gevolg van de algemene verzwakking van de gods- 
dienstzin en de geloofsgeest die onze tijd kenmerken. Als het leven 
alléén naturalistisch en aards wordt bekeken, opgevat en beleefd, dan 
is het eenvoudig onmogelijk dat men ontvankelijk zou zijn voor een 
bovennatuurlijke roeping tot een godgewijd leven. Een gebrek aan 
bovennatuurlijk inzicht in het wezen zelf van het religieuze leven, 
zowel bij de meisjes als-bij. de ouders, bij de religieuzen als bij de 
geestelijken, was oorzaak van een vermindering van eerbied en sym- 
pathie voor de kloosterlijke staat en leidde tot betreurenswaardige 
wanbegrippen en een daling van het aantal roepingen. 

Er kan niet genoeg worden aangedrongen op de dringende nood- 
zakelijkheid van een ruim en diepgaand onderricht over de theolo- 
gische, dogmatische, bovennatuurlijke waarheden van ons Geloof. Wij 
leven niet meer in de Middeleeuwen waarin de mensen, spijts hun 
zwakheden, nog vurig geloofden. Tegenwoordig wordt vooral het 
bovennatuurlijke, transcendente, eeuwige van onze Godsdienst bestre- 
den en ontkend. Dit onderricht zal vooral door de geestelijkheid 
worden gegeven in catechese en predikatie. Aan de meisjes zullen de 
priesters een bovennatuurlijk inzicht geven in het religieuze leven 
zelf en haar opleiden tot een eenvoudig en diep, sterk en dogmatisch - 
gefundeerd geestelijk leven. Deze vorming is belangrijker dan alle 
discussies over aanpassing van habijt, dagorde, enz., alhoewel, ander- 
zijds niet mag worden ontkend dat een zekere aanpassing van het 
kloosterleven wenselijk blijkt. 


P. LOONTJENS. 
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Miscellanea 


THEORIA M. BLONDEL 
de hominis accessu ad Fidem. (1) 


Mauritius Blondel non erat theologus, imo nec apologetam agere 
studebat. Hoc upice intendebat indicare conditiones philosophicas, 
quibus problema revelationis supernaturalis ponendum sit atque sol- 
vendum ; ita contactum catholicismum inter et principia philosophiae 
modernae instaurare conabatur. Inter philosophos enim auctori coae- 
taneos lmmanentismus late vigebat. Quod systema primo intellectum 
humanum unicum veritatis fontem posuit: id solum ut verum est 
cognoscibile, quod ab ipsa ratione intrinsece procedere potest ; omne 
autem, quod rationi ab extrinseco proponitur, verum esse nequit. Ex 
hoe fundamentali asserto revelationem, utpote vires intellectus naturalis 
excedentem, necessario esse falsam deducitur. Immanentismus secundo 
contendit inter veritates de iure possibiles, intellectum tantummodo 
illas de facto affirmaturum, ad quas in ipso homine habetur aliquod 
desiderium, seu appetitus naturalis. Unde, iuxta modernos, sequitur 
revelationem, etiamsi forte daretur, numgquam ab homine ut veram 
affirmari posse, cum natura humana omni desiderio seu indigentia 
huiusmodi veritatis careat. Natura enim est sibimetipsi sufficiens atque 
ad omnia, quae ei ab extrinseco afferrentur, totaliter indifferens per- 
manet. Tertio posuit philosophia moderna cognitionem intellectualem 
solas attingere repraesentationes notionales, non vero realitates a parte 
rei concrete existentes. Unde liquet ab intellectu cognosci non posse 
revelationem, cum non tantum notiones, sed et realitatem concretam 


(1) Responsum ad quaestionem 4am sessionis Illae. Vide R. Aurerr, Le Problème 
de VActe de Foi, Lovanii, 1945, pp. 277-294. — Vide insuper A. Varensin, Maurice 
Blondel et la Dialectigue de l'Action, in Études, Nov, 1949, pp. 145-163 ; J. Nora, 
Bij het sterven van Maurice Blondel, in Streven, October, 1949, pp. 58-70. — 
M. Blondel natús est anno 1861 ; thesim doetoratus proposuit anno 1893. Professor 
inde a 1895 epistulam Les Exigences de la Pensée contemporaine en matière 
d'Apologétigue edidit. Nomen theseos erat L'Action. Essai d'une Critique de la Vie 
et d'une Science de la Pratigue, Auctor obiit 4 Iunii 1949. : 
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salutis contineat. M. Blondel huius systematis philosophici non tantum 
errores expellere, sed et animam veritatis in eo inclusam augere 
sategit. 

Hoc eo maiore cum cura, quo defectus aliquos apologeticae tra- 
ditionalis corrigere intendit. Methodum enim catholicorum, in operibus 
apologeticis adhiberi solitam, variis imperfectionibus laborare censuit. 
Primo putavit Blondel auctores scholasticos intellectwalismo plus aequo 
indulgere. Revelationem supernaturalem ad solas veritates dogmaticas 
restringendo, scriptores ecclesiastici essentiam fidei in solo intellectuali 
assensu consistere propugnabant. Secundo extrinsecismum apud catho- 
licos continuo occurrentem ut immoderatum notavit. Tuxta ipsum non 
in solis iuribus Dei eiusque potentia absoluta insistendum, at aequo 
modo ad dispositiones naturales in ipso homine praeexistentes atten- 
dendum. Moderni enim obiiciebant actum fidei naturae huümanae esse 
iniuriosum, cum ex mera oboedientia et timore Dei procederet. Quam 
accusationem M. Blondel novam hanc methodum adhibendo efficaciter 
devinci autumavit. Zertio minus accuratam declaravit Blondel opinio- 
nem catholicorum, ubi influxum voluntatis et gratiae assensui intellec- 
tuali modo pure extrinseco superaddi docent. Illos enim auctores, 
varia elementa fidei exaggeraté distinguentes, ad realem separationem 
et proinde ad veritatis mutilationem pervenisse suspicatur. Auctor 
colloquium instituendo philosophiam modernam inter et apologeticam in 
Ecclesia traditionalem, ad optimum fructum pervenire sperabat. Senten- 
tiam eius breviter exponere ac dijudicare intendimus. 


Doctrinae expositio. 


N 


Prima conditio a Blondel posita ipsam revelationis possibilitatem 
respicit. Non sufficit, inquit, probare Deum natura sua esse veritates 
supernaturales communicandi capacem ; insuper nempe vindicanda venit 
praeparatio aliqua vitalis, in natura humana existens, qua homo iam 
ab intrinseco ad revelationis admissionem moveatur. Per accuratam 
actionum humanarum analysim auctor in anima humana talem prae- 
parationem revera adesse detexit. In quacumque enim activitate huma- 
na aspirationem aliquam vere fundamentalem active praesentem esse 
ostendit. [llam aspirationem profundam sequentes possidere qualitates 
constat. Primo esse appetitum vere naturalem, directionem et signi- 
ficationem vitae humanae determinantem, philosophice patet. Secundo 
hunc appetitum finem suum, in quem naturaliter inclinatur, in ordine 
pure naturali nwumguam posse attingere demonstratur. Tertio hoc 
naturale desiderium hominem ad sinceram coram Deo humilitatem 
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obligare probatur. Sic enim arguit auctor: homo desiderio vitali 
beatitudinem perfectam desiderat; hanc vero beatitudinem solis naturae 
suae viribus homo attingendi manet incapax; unde sub impulsu desi- 
derii simul ac sub lumine impotentiae naturalis, homo ad supernatu- 
ralem interventionem Dei exoptandam perducitur. Blondel itaque in 
ipsa hominis conscientia inclinationem pnaturalem ad dona superna- 
turalia et consequenter humilem exspectationem salutis a Deo libere 
concedendae detexit. Sic primam ad fidei possibilitatem conditionem 
philosophicam delineavit. 

Secunda conditio iam motivorum credibilitatis examen attingit. 
Quando nempe anima sui desiderij naturalis sed inefficacis fit conscai, 
studium magis accuratum factorum internorum et externorum im- 
mediate assumit. Animadvertendum hic est Blondel numquam 
docuisse voluntatem esse dynamismum caecum, qui absque rationis 
lumine homines ad quasdam veritates admittendas impelleret. Vera 
auctoris opinio erat intensitatem intellectui propriam ex influxu 
voluntatis et vitae affectivae multum augeri, ita ut intellectus non 
tantum ad studium faciendum moveatur, sed et ad veritatis perspec- 
tionem adducatur. Intellectus, de facto voluntate stimulatus, supra 
tendentiam fundamentalem in actionibus elucentem reflectit et ad 
veram destinationem hominis ad christianismum, tamquam ad vitae 
perfectionem, concludit. Voluntas nunc, hac intellectuali cognitione 
firmata, ad-ipsius christianismi considerationem rationem inducit. Vult 
enim scire utrum christiana religio sit revera ordo salutis ab homine 
expectatus, a solo Deo pura ex benevolentia inauguratus. Miracula cum 
christianismo cohaerentia attentius examinat. Haec tamen facta insueta, 
ut apologetice valeant, non possunt unice ab intellectu tamquam 
phenomena extraordinaria considerari. Non possunt, inquit, sed et nec 
debent. Miracula sunt a Deo ut bonitatis suae signa patrata. Ut signa 
itaque ab homine, benevolentiam Dei gratuitam expectante, interpre- 
tanda veniunt. Cognitio ergo miraculi ex parte hominis non est 
cognitio mere notionalis facti pure extrinseci, sed est perspectio per- 
sonalis sub influxu simultaneo rationis et desiderii salutis. Ex parte 
Dei miraculum non est solum manifestatio potestatis infinitae, sed est 
signum Deum, modo naturam excedente, in favorem hominis inter- 
venisse. Haec est ergo secunda conditio ut homo ad fidem accedere 
possit, ut motivorum credibilitatis examen non a solo intellectu 
abstractivo, sed a ratione vitae concretae coniuncta assumatur. 

Tertia tandem conditio ipsum fidei actum seu ipsam supernatu- 
ralem admissionem veritatis revelatae respicit. Homo remote iam ab 
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ipsa natura ad fidem per aliquod naturale desiderium praeparatur. 
Proxime homo semetipsum praeparat per examen personale motivorum 
credibilitatis. Immediata denique dispositio ad cognitionem propriam 
fidei est Actio. Homo enim eo pervenire potest ut ipsi iam non sit 
legitimum ab actione abstinere, imo ut obligatione vitali ad actionem, 
quae existentiae humanae plenum tribuat sensum, teneatur. Qui non 
tantum cognoscit suum naturale salutis desiderium, sed et illam 
concrete experitur, qui simul miracula non tantum conceptualiter 
cognoscit, sed et personaliter tamquam signa salutis exoptatae inter- 
pretatur, iam sub lumine intellectuali et in virtute dynamismi vitalis 
potest et debet actione sua christianam realitatem ingredi eius vivendo 
veritatem. Talis activa acceptio est ultima conditio ut lumen fidei in 
homine recipiatur. Actio itaque non est fides, sed est quasi receptaculum 
certitudinis novae, vere supernaturalis. Cognitio supernaturalis et concreta 
realitatis salutis via actionis in hominem intrat. Qui ab actione se abstinet 
in momento quo agere sit ei non tantum legitimum sed et obligatorium 
numguam ad veram fidei illuminationem perveniet. Qui vero orando, 
fidendo, paenitendo, ad admissionem christianismi concludendo catho- 
licismum experimentatur, supernaturaliter de veritate revelationis 
illuminabitur. 


Doctrinae diiudicatio. 


M, Blondel hac sua theoria, a principiis philosophiae modernae 
proficiscens, lmmanentismi conclusiones devincit. In ipsa enim humana 
natura aspirationem profundam ad revelationem supernaturalem invenit. 
Haec vero aspiratio saltem possibilitatem cognitionis veritatis intellectum 
excedentis fundat. Nec tantum ad cognitionem sed et ad affirmationem 
illa naturalis inclinatio medium praebet necessarium. Denique 
desiderium illud, utpote intellectum complens, viam ad cognitionem 
non tantum notionalem sed etiam concretam sternit. 

Ex alia parte methodum scholasticorum quibusdam consideratio- 
nibus ditavit Blondel. Sic v. gr. orientatio illa vitalis, qua scilicet 
homo ad christianismi inquisitionem obligatur, servanda videtur, Dari 
etiam relattonem intimiorem voluntatem inter et rationem, praesertim 
in eis, quae fidem spectant, negari non potest. Miracula ut signa 
Bonitatis Dei, desiderio. naturali modo supernaturali respondentis, 
esse interpretanda patet. Hominem conversum tunc dumtaxat ad 
fidem pervenisse, cum statum a Blondel descriptum obtinuerit de facto, 
ex historiis conversionum constat. At tamen auctor certe exaggeravit ubi 
scholasticos scientifice inter varia fidei elementa distinguentes tamquam 
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realitatis concretae mutilatores repudiavit. Ius enim indubitatum 
theologorum manet accurate distinguere ea, quae ad essentiam, ab 
eis, quae nisi ad circumstantias fidei pertinere, reflexio docet. Blondel, 
unitatem copcretam et vitalem accessum hominis ad fidem plus aequo 
sublineando immerito etiam conditiones accidentales ad ipsam fidei 
essentiam reduxit. Maiori adhuc laborat defectu systema Blondel, 
ubi admissionem Auctoritatis Dei revelantis, tamquam veram fidei 
conditionem, ex professo tractare neglexit. Pro auctore nempe mysteria 
christiana fere unice ut appetitui naturali respondentia, et non 
sufficienter ut a Christo, Dei legato, allata considerantur. 

Illa ergo quae scripsit Blondel utilia quidem sunt ut studia 
theologica vitae concretae aptentur, attamen perfectius adhuc esset 
systema, si quaedam data scholae traditionalis essent attentius servata. 


J. DELMOTTE. 


CENTRA ATTENTIONIS IN TRACTATIONE 
HODIERNA PROBLEMATIS FIDEL (1) 


His ultimis annis, inde ab inito saeculo vigesimo, studium de 
quaestionibus ad fidem pertinentibus novum momentum obtinuit. 
Literatura copiosa, partim conservativa, partim progressiva praesertim 
sub influxu philosophiae M. Blondel, inter partem gratiae supernaturalis 
et partem hominis credentis solutionem harmonicam construere conata 
est. Quibus in operibus etiam apparet profunda evolutio aspectus sub 
quo auctores hodierni problema fidei considerant. In mundo enim 
qui in dies magis magisque a christianismo recedit,studium de pro- 
cessu subiectivo fidei, aliud erit quam in societate totaliter christiana, 
ubi omnes, sicut in Medio Aevo,fidem habent et praxi catholica du- 
cuntur. Quaedam centra attentionis publicationum hodiernorum de 
fide in lucem ponere intendimus (2). Clara harum tendentiarum per- 


(1) Responsum ad quaestionem quartam sessionis quartae conferentiarum eccle- 
siasticarum, 

(2) Recentius hanc literaturam exhaustive consideravit R. Aunerr, Le pro- 
blême de l'acte de foi. Données traditionnelles et controverses récentes (Univ. Cath. 
Lovan., Diss. ad gradum Magistri, Ser. rr, t. 36), Lovanii, 1945. In tota parte 
secunda inde a p. 228 ad p. 648 opera his ultimis quinquaginta annis in lucem 
edita, examini subiiciuntur. Expositio nostra etiam in conclusionibus huius operis 


nituntur. 
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ceptio theologos ad theologiam his aspirationibus ditandam inducet. 
Quae, si legitimantur, in nostris tractatibus locum obtinere debent. 


Veritas revelata aeterna varijs enim modis et varijs sub prospectibus 
homini proponi potest, 


Aspectus apologeticus criticus et subiectivus. 


Imprimis patet studium problematis fidei hodie magis insistere in ge- 
nesim fidei christianae apud adultum qui ad Christum et Eecclesiam sese 
convertit. Medio Aevo e contra in christiano potius ipsa virtus fidei 
quam eius origo examini subiiciebatur. Quod factum explicatur, eo quod 
in illa civilisatione christiana, in qua spiritus fidei tam personas quam 
institutiones penetravit, problema conversionis momentum actuale non 
habebat. Motiva credibilitatis et motiva credendi insuper non in du- 
bium vocabantur. Miraculorum enim possibilitatem negare vel de 
valore Evangeliorum dubitare nemo cogitavit. Cum autem ad finem 
Medii Aevi profunda rerum transmutatio, tum per extensionem chris- 
tianismi ad orbes tunc inventos, tum per renascentiam naturalismi 
antiqui et per rupturam in ipsa Ecclesia orta esset, theologi pede- 
tentim ad quaestiones de origine fidei considerandas adducti sunt. 
Quo facto fundamentali inconscie mota, theologia moderna respectu 
problematis religiosi paulatim ad novas positiones venit. 

1. Praevalet hodie aspectus apologeticus. Theologi, etiam non- 
credentibus, demonstrare intendunt fidem tamquam cognitionem sui- 
generis irrationabilem non esse, e contra eam plene exigentiis ratio- 
nis satisfacere. Examinantur problemata psychologica et epistemologica 
cognitionis religiosae; imo actus fidei praeambulis eius criticis coniun- 
gitur et quidem per considerationes quae etiam ab infideli sincero 
admitti possunt, et debent. In Medio Aevo fides potius theologice 
consideratur : auctores secundum datum revelationis positivum proce- 
dunt proficiscendo ab habitu fidei infuso, cuius realitas plene accipitur. 
Vi buius habitus supernaturalis Deus fidem dirigit eiusque infallibili- 
tatem procurat. Christianus aliquid falsum credere nequit, siquidem 
sua certitudo ex illuminatione infallibilis veritatis oritur (1). Uno 
verbo finis theologiae Aevi scholastici non latet sicut hodie in iusti- 
ficatione fidei respectu rationis humanae. Potius consistit in explica- 
tione theologica ipsius meeanismi activitatis supernaturalis fidei pro 
credentibus intuitu alicuius synthesis theologicae iam aliunde admissae. 


(1) S. Tromas, Summa T'heologica, rr-rrae, q.4,a. 8. 
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Valor cognitionis religiosae non iam fuit thesis probanda sed factum 
acquisitum tantummodo explicandum. 

2. Qua cum tendentia alius aspectus connectitur : quaestio de 
indole rationali fidei actualiter non sub aspectu obiectivo, sed in- 
tuitu subiecti credentis consideratur. Paucis explicemus. Cum theo- 
logi Medii Aevi caracterem rationalem fidei considerant, utique ali- 
quando sub influxu invadentis rationalismi, fidem obiective rationabilem 
dicunt, eo quod veritates credendae, tamquam obiecta intelligentiae 
divinae, in seipsis rationabiles sunt. Hinc Apologetica mediaevalis 
convenientiam internam dogmatum proponit, probando potius modo 
metaphysico inter veritates revelatas et cognitiones a ratione naturali 
obtentas, contradictionem non haberi. Ulterius fidem rationi consen- 
taneam asserunt quia non convenit propriae solae rationi fidere ; 
e contra ab aliis discere oportet quod per nosmetipsos cognoscere non 
possumus. In specie si aliquid accipimus a Deo, cuius auctoritas 
non in dubium vocatur, fides plane rationabilis dicenda est. 

Hodie autem problema de convenientia inter rationem et fidem 
est potius ordinis psychologici et critici. Oritur imprimis ex difficul- 
tate coëxistentiae in eodem subiecto spiritus scientificae et spiritus 
fidei. Ponitur enim quaestio utrum possibile sit habere ex una parte 
spiritum scientificum, qui per rationem autonomam et per prima- 
tum methodi mathematicae .dirigitur, et ex alia parte spiritum subiec- 
tionis ex confidentia et amore ortum, quo dispositiones morales 
tamquam fonts novae cognitionis agnoscuntur. Dein, utique conve- 
niens est ab aliis et a Deo accipere id quod per nosmetipsos attingere 
non possumus. Hodie autem fit quaestio utrum sufficientem certitu- 
dinem habere possimus Deum locutum esse et simul fidere possimus 
Eecclesiam nomine Dei loqui. Quae quaestiones per crescentiam 
iurium rationis individualis inde a Renascentia deliberate per respec- 
tum ad subiectum individuum ponuntur. Mens hodierna intelligere 
vult cur assensus talis credentis rationabilis sit, et quibus motivis 
personalibus veritas catholicismi pro ipso et non tantum in seipsa 
certa reddatur. 

3. Inde sequitur etiam modus magis concretus coniungendi assen- 
sum tidei cum efficacia gratiae et opere rationis, simulque recursus 
abundans ad methodum observationis psychologicae. Auctores mo- 
derni, progressiva multorum christianorum apostasia turbati, in 
experientias concretas reditus infideliam vel haereticorum ad fidem 
catholicam sese impendunt ut ibi, intuitu applicationis apostolicae ad 
infideles et indifferentes, structuram conversionis detegant et indigen- 
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tiam religiosam hominis aeternam sub nova forma inveniant (1). Haec 
tendentia a praeoccupatione theologica et obiectiva Medii Aevi longe 
abest. A datis concretis theologi tunc abstinuerunt ut solum in ana- 
lysi definitionum fidei ex S. Scriptura et Patribus insistant. Quo 
magis methodus dialectica Scholasticae progreditur, eo minus ad 
documenta psychologica et concreta anteactae aetatis fit attentio 
(e.g. ad S. Augustinum). Evolutio studiorum psychologiae hoc ultimo 
aevo exorta, hunc aspectum subiectivum fidei etiam studendum curavit. 
Non iam sufficit analysis definitionum fidei. Desideratur descriptio 
evolutionis fidei variis in stadiis cum dispositionibus concomitantibus, — 
determinatio admodum concreta variorum elementorum influentium 
simulque indicatio modi interveniendi. Munus igitur theologiae non 
ad propositionem alicuius schematis idealis et theologici actus fidei 
coarctetur ; experientiae insuper locus detur et theses defendendae 
quam plurimum in observatione realitatis concretae nitantur. 


Prospectus mutatio quam hucusque indicavimus in totali apparet 
legitima. Tractatus enim de virtute fidei est imprimis analysis theolo- 
gica alicuius processus subiectivi. Ad hanc pertinet tam quaestio de 
huius genesi quam de eius compositione theologica; imo origo 
conscia fidei est maximi momenti intuitu evolutionis eius progressivae. 
Non est mirandum proinde aspectum apologeticum hodie magis in 
lucem poni. Exinde tamen tractatus de fide non potest fieri tracta- 
tus apologeticus, quo varia argumenta rationalia in favorem catho- 
licismi in unum construuntur. Sed, praebendo analysim processus 
subiectivi modo generali demonstrare debet, hominem credendo ratio- 
nem humanam non sacrificare, e contra eum legibus vitae intellectua- 
lis et conscientiae moralis oboedire. In hoc etiam iustificatur cur 
hodie magis ad psychologiam subiecti credentis eiusque dispositiones 
attendatur. Certe exclusivismus hac in materia vituperandus est ; sape- 
ret enim modernismum. In fide enim persona humana personam obiec- 
tivam Christi obviam habet. Inde duo termini considerandi veniunt. 


(1) Plura opera hac praeoccupatione ducta etiam in nostris regionibus his ultimis 
annis apparuerunt: e, g. C. F. Pauwers, Bekeering, bekeerling, bekeeringswerk, 
Utrecht-Brussel, 1947 ; H. C. Rumke, Karakter en aanleg in verband met het on- 
geloof, Amsterdam, 1949 ; Pelgrims naar de Una Sancta. Hedendaagse belijdenissen, 
verzameld, ingeleid en van een nabeschouwing voorzien, door Dr N. G. M. Van 
Doornik, Utrecht-Brussel, 1948; Gij zijt niet langer pelgrims. Ervaringen van be- 
keerlingen binnen de Kerk, Utrecht-Brussel, 1950 ; N. G. M. Van Doornik, Jeugd 
tussen God en chaos. Onderzoek naar de godsdienstige problemen bij de studerende 
jeugd, ’s Gravenhage, 1948 ; deinde opera multa conversiones ad catholicismum narrant. 
in lucem prodierunt, 
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Prospectus individualisticus. 


Theologia moderna de fide catholica tamquam ideale proponit 
uoumguodque individuum sibimetipsi de iure et fundamento suae fidei 
personalis rattonem reddere posse. Moderni enim, vi conceptionis in- 
dividualisticae, iura hominis individui, praesertim in mundo idearum, 
salvare et evolvere intendunt. Applicatio rigorosa huius principii ad 
rationalem, fidei simplicium et puerorum iustificationem theologis non 
parvam difficultatem praebet, imo hanc quaestionem fere insolubilem 
reddit. Qui prospectius Medio Aevo alienus fuit: praevaluit tunc fides, 
ut ita dicamus, communitaria. Viventes in societate, in qua omnes 
erant christiani, theologi illius aetatis, loco primordiali educationis 
christianae et influxu medi ambientis ducti, fidem traditionalem sim- 
plicitum sufficientem esse explicant,eo quod virtus fidei iis qui verita- 
tem catholicam profitentur in baptismo infusa est. Pro hominibus 
Medii Aevi, qui suas activitates modo sociali in corporationibus 
exercendi assueverunt, Ecclesia est organismus unicus cuius vitae 
unusquisque christianus participat (1). Ab hoc organismo proin nor- 
maliter accipiuntur ab una parte via educationis, convictiones religiosae 
necessariae ad salutem, ab alia parte via baptismi, virtus infusa, quae 
fidem informat eique securitatem et certitudinem praebet. Fides in 
tali societate, in qua conversiones exceptionaliter fiunt, est connatu- 
ralis ; nec individua vitae Ecclesiae participantia id quod societas 
sponte ad eorum dispositionem proponit sibimetipsis personaliter ac- 
quirere debent. Hoe modo explicatur fidem Ecclesiae in baptismo 
fidem personalem infantium supplere; explicatur etiam methodus mis- 
sionariorum qui hoe tempore potius totas nationes quam individua 
Ecclesiae incorporare intendunt, assimilationem ulteriorem operi gratiae 
remittentes. 

Tale principium modum iustificandi caracterem rationalem fidei 
regit. Cum Ecclesiae organismus medii et etiam temporis influxui subsit, 
fides etiam est bonum sociale permanens semel in organismo Eeccle- 
siae in primis saeculis exortum, a generatione actuali solum trans- 
mittendum, explorandum et evolvendum. Theologi proinde non indíi- 
gent argumentis ut fides inchoetur; täntum fidem per argumenta 
convenientiae confirmare et eam luce philosophiae explicare debent. 
In primitiva Ecclesia e contra, cum opus stabiliendi novam religionem 
in terra adfuerit, doctores imprimis ad convincendos fideles caracterem 


(1) Cfr M.J. Gonaar, L'idée de rÉglise dans S. Thomas d'Aguin, in Esquis- 
ses du mystère de UÉglise, Parisiis, 1941 ; cfr R. Aunerr, op. cit, p. 671 et seq. 
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divinum huius religionis demonstrant. Quo cum prospectu descriptio 
muneris miraculorum in Medio Aevo consonat. Miracula enim non 
amplius oecurrunt quia fides est bonum sociale in Eeclesia pacifice 
possessum et solum generationibus transmittendum. Initio autem 
christianismi utilia et necessaria erant ut fides adhuc fragilis accep- 
tabilis redderetur. Cum hodie igitur infideles fidem impugnent, ad 
prodigia initialia, quibus patet veram fidem non inconsiderate accep- 
tam esse, remittere possumus. Sufficit ergo fidem initialem organismi 
ssocialis Ecclesiae rationabiliter iustificari, ut fides nostra individualis 
quae tantum irradiationem huius fidei socialis constituit, obiective ratio- 
nabilis sit. Ecclesiae ergo solae incumbit munus afferendi argumenta 
contra adversarios, ad iustificandum se solam revelationem divinam 
possidere. Non requiritur ut unumquodque individuum eadem argumenta 
afferendi capax sit. 

Praedicta conceptio socialis fidei usque ad saeculum XVII prae- 
valuit. Crescentibus individualismo simul ac relativismo nominalistico, 
ad influxum medii socialis tamquam viam normalem ad veritates 
maxime vitales cognoscendas, non iam attenditur. Doctrina corporis 
mystici, efficacia gratiae et virtutum, quae in Medio Aevo dicuntur 
in vita psychologica hominis realiter operari, nunc sub influxu no- 
minalismi et naturalismi exsiccantur. Consequenter problema fidei non 
tam sub aspectu sociali quam individuali ponitur, et solutio potius 
per recursum ad vires proprias hominis quam per auxilium superna- 
turale invenitur. Tendentia praedominans inde a Cartesio in problemate 
fidei vult unumquemque sibi fidem suam iustificare posse. Cum 
conscientia uniuscuiusque sit activitas autonoma, quae nihil accipere 
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potest nisi hoc prius rationabile appareat, actus fidei solum rationabilis 
dici potest, si unusquisque sibi acquirit motiva sufficientia quibus ad- 
haesio personalis sufficienter fundata appareat. 


À 

Haec exigentia nomine autonomiae humanae in unoquoque cre- Ì 
denti requisita, ab una parte aliquid boni continet, ab alia parte in 
exaggerationes vergere potest. Revera observantia personalitatis humanae 
et conscientiae individualis non solum est legitima sed et provehenda. 
Merito per modernos in dilectu personali finis adipiscendi et in iure 
individui personaliter cogitandi insistitur. Hac ratione etiam theologi 
recte demonstrare satagunt, non tantum quomodo caracter rationabilis 
fidei theoretice et scientifice per quosdam privilegiatos stabiliri potest, 
sed etiam quomodo actus fidei individualis immensae maioritatis 
christianorum explicari et iustificarì debeat. Quaestio de fide simplicium 
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consequenter non ut appendix quaedam tractari potest. Nimia tamen 
attentio ad exigentias personalisticas, ad iura et obligationes hominis 
individualis, in aliquem liberalismum etiam in materia theologica ver- 
gere potest. Quapropter in solutione problematis fidei, praesertim 
simplicium, personam humanam esse ens sociale non oblivioni detur. 
Influxus sociales recte hic agnoscuntur. Sicut vita profana influxum 
medii ambientis subiit et in variis aspectibus sociali modo ordinatur, 
ita vita religiosa individui a societate religiosa auxilium obtinet. Doc- 
trina corporis mystici Christi in quo una vita divina christianos coadunat 
eorumque activitatem et ideas informat, hodierna die significationem 
vere realem obtinet, postquam per nominalismum exinanita fuit. His 
in conditionibus theologia fidei forsan quasdam difficultates e. g. quoad 
fidem simplicium, per recursum ad ideas sociales de fide mediaevali 
solvere potest. 


Sensus realitatis supernaturalis. 


Tertium aliquid essentiale in hodierno studio problematis fidei 
considerandum manet. Quod magis momentosum est in vita fidei 
- quod et a fidelibus et ab infidelibus percipitur - non est imprimis ad- 
haesio ipsi Verbo Dei, sed acceptatio ipsius interventus revelantis Dei 
in mundo. Olim de facto revelationis divinae dubium non movebatur ; 
tantum id quod Deus revelaverat ulterius cum praecisione determi- 
nandum erat, ut deinceps integre, non obstante ratione reluctante, 
accipi possit. Hac ratione errores antiqui Catholicismo adversantes, 
„non tam systema religiosum in sua totalitate quam aliquam doctrinam 
determinatam aggressi sunt (e. g. doctrinam de Trinitate). Item post 
Reformationem tantum disputabatur quinam, catholici an protestantes, 
S. Scripturam de praesentia reali et de transsubstantiatione recte in- 
terpretati sint. Imo primi rationalistae Chbristianismum ut sic non 
reiicere intendunt, sed tantum dogmata determinata in dubium vocant. 

_ Paulatim alio modo problema ponitur. Quando Deistae contra 
ideam religionis revelatae insurgunt, et historici argumenta ad pro- 
bandam difficultatem attingendi revelationem divinam, si quae habe- 
tur, proferunt, vera difficultas ab hoc momento latet in admissione 
facti revelationis magis quam in acceptatione ipsius veritatis divinae. 
Imo oppositio quae primo, tempore reformationis, solam Ecclesiam 
catholicam aggressa est, dein, crescente rationalismo ipsum Christianis- 
mum totalem attigit, nostra aetate ipsam religionem reiicere intendit. 
Oritur enim aliqua conceptio mundi elementum supernaturale praeteri- 
ens, cum ipsa possibilitas interventus Dei in mundo et in: vita humana 
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disputetur. Realitas Dei personalis et viventis derelinquitur ut tantum 
Dei pantheistici idea vaga retineatur. Homo a conscientia et ratione 
autonoma ductus suipsius magistrum et ducem esse vult. Hic latet proble- 
ma hodiernum fidei : non imprimis de agunitione Ecclesiae Christi inter 
varias confessiones christianas agitur, sed ante omnia alicui conceptioni 
relativisticae mundi renuntiandum est, ut in vita humana aliquod 
absolutum sub nomine Dei transcendentis et personalis accipiatur. 
Deinde, recognita existentia huius absoluti transcendentis et personalis — 
a quo dependemus, accipienda est possibilitas, imo et praesentienda 
est realitas interventus particularis Dei in vita humanitatis sub forma 
doni gratuiti suiipsius, quod iura et capacitates hominis naturales 
superat. Tandem admittenda est possibilitas hanc revelationem nos 


attingere posse, ita ut homo paratus sit hanc revelationem tamquam « 


aliquid absolutum, si quidem a Deo impositum, in sua vita assu- 
mere. Uno verbo imprimis et essentialiter accipienda est realitas 
supernaturalis non in sensu stricto et theologico alicuius participa- 
tionis vitae propriae Dei, sed in sensu magis generali relationis 
familiaris gratuitae inter Deum personalem et nosmetipsos. Ad hoc 
autem accipiendum libera decisio personalis, non obstante vi theoretica 
argumentorum rationalium a philosophia et psychologia religionum 
allatorum, manebit- necessaria. Humilitas nativa hominis interveniat 
oportet ut mens inducatur ad supremum dominium absoluti et infiniti 
Dei supra vires rationis agnoscendum. In hoc praecise transitus inter 
dispositionem infidelis et fidem christianam súpernaturalem consistit. 
Revera si absolutum, ut tale, accipitur, possibilitas alicuius realitatis 
supernaturalis admittitur. 

Problema fidei christianae proinde hodie non imprimis per argu- 
menta specifice christiana sed per considerationes magis generales ad 
dominium religiosum pertinentes, solutionem primam obtinet. Crux 
difficultatum testibus neo-conversis et apostatis fere semper in optione 
inter incredulitatem et religionem positivam consistit. Quomodo enim 
fides in Verbum Dei nasci potest si homo non disponitur ad admit- 
tendum Deum personaliter de eo curam habere, eique suas inten- « 
tiones revelasse. Exinde fides theologica — ut ita dicamus — supponit 
fidem in supernaturale qua tale per quam possibilitas et realitas inter- 
ventus Dei in mundo accipitur. Quod difficultatem facit est ipsa 
existentia testimonii divini, imo et ipsa possibilitas a parte Dei 
communicationem cum hominibus ineundi. Quapropter antecedenter 
ad fidem in ipsam revelationem, limitationem suae rationis naturalis 
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homo accipiat, ut novae notioni Dei eiusque operationi in mundo 
sese aperiat, ut infra realitatem supernaturalem admittat. 


Patet theologiam anteactae aetatis hanc evolutionem hodiernam 
problematis fidei non sufficienter considerasse. Huic Blondel et disci- 
puli eius attenderunt cum per renovationem Apologeticae rationalistas 
adducere velint ad problema fidei serio ponendum (1). Analysi subii- 
cientes dynamismum voluntatis quae tendit ad finem ultimum, exinde 
elaboraverunt notionem fidei correspondentem huic quaestioni: an 
communicatio Dei cum hominibus possibilis sit? Positiva huius 
quaestionis solutio nedum assensum intellectualem excludat, fidem 
potius tamquam positionem personalem denotat, quo homo mundo 
supernaturali sese patefacit. Sine dubio huic evolutioni notionis fidei 
theologia moderna sese accommodet oportet. Nihilominus nequit 
oblivioni dari fidem ín supernaturale sensu generali intellectam non 
omnia includere. Ulterius enim quaestio ponitur de modo concreto 
quo hoc supernaturale historice apparuit et de contento veritatum ad 
quod duxit; exinde etiam fides dogmatica vel theologica in ipsas 
veritates revelatas consideranda venit. 


M. FRAEYMAN. 


(1) M. Blondel, natus anno 1801 et mortuus anno 1949, doctrinam suam primo 
exposuit in opere L'Action, Parisiis, 1893; dein applicationem huius doctrinae ad 
Apologeticam fecit in Lettre sur les exigences de la pensée contemporaine en matière 
d'Apologétique, in APC, t. CXXXI et CXXXII, 
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HET ONDERRICHT IN DE KATHOLIEKE ZEDENLEER 


Vorig jaar verscheen van de hand van Professor Kanunnik Jacques 


Leclercq een verhandeling over het onderricht in de katholieke zeden- 
leer (1). Bedoeld wordt op de eerste plaats de moraaltheologie, maar 
ook de gehele voorstelling van onze moraal in alle graden van on- 
derwijs en predikatie. Zij wordt hier objektief en kritisch onderzocht 
in haar huidige toestand, haar eigenschappen en fouten, om na te 
gaan in welke mate zij op onze dagen nog beantwoordt aan de eisen 
van een doelmatige katholieke moraalverkondiging en eventueel aan- 
passing of vernieuwing nodig heeft. Sommige beweringen en oor- 
delen die in dit boek voorkomen, zijn niet origineel, te algemeen, 
onvoldoende geschakeerd, of te paradoksaal uitgedrukt. Toch menen 
wij dat er hier veel waardevolle gedachten geboden worden die men 
zelden zo rijk en tevens eenvoudig verzameld vindt; zodat het, met het 
oog. op katechese en predikatie, wellicht de moeite waard is de 
hoofdlijnen van Professor Leclercq's werk in het kort te overlopen. 
De katholieke moraalverkondiging maakt tegenwoordig een crisis 
door en stelt de Kerk op onze dagen vooreen delikaat vraagstuk. 
Dit is o.m. de mening van Pater Sertillanges zaliger in zijn Etudes 


du prêtre d'aujourd’hui : «c'est en morale que l'ensemble du catho- 
licisme actuel est le plus faible et aussi proportionnellement parlant, 
notre lite enseignante elle-même». De blijde boodschap van het 


kristendom vindt in de wereld niet de weerklank die zij zou moeten 
vinden. Zij wordt verkondigd in een konventionele taal, vreemd aan 
het woordgebruik en de problemen der mensen, als een ‚mysterieus 
geheel dat weinig meesleept en de indruk maakt van een abstrakte, 
gedrongene, verouderde leer welke veel verbiedt en weinig tot adel 


(1) _J. LecrereQ, L'enseignement de la morale chrétienne, (Paris, Rue des Saints 
Pères, 76), Les Editions du vitrail, 1950. Cfr Coll. Gand., 1951, bl. 180. 

Deze kroniek wordt nuttig in aansluiting geplaatst met een andere over Stro- 
mingen in de moraaltheologie, Coll, Gand,, 1948, bl. 219. 
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en grootheid prikkelt. In feite is de kristelijke zedenleer een onver- 
gankelijk geschenk van God, door de Kerk onvervalst bewaard. Maar 
in de loop der eeuwen werden naar gelang de omstandigheden som- 
mige aspekten van de moraal sterk belicht, andere eerder overscha- 
duwd, kwamen er nieuwe dwalingen en vraagstukken opduiken, die 
weerlegging, verklaringen en aanpassingen vergden. Op die manier 
werd Kristus’ zedenleer in een kleed gestoken dat geleidelijk meer en 
meer ging verschillen van dat der evangelische moraal. De leer van 
de Meester in haar huidige vorm bekeken kan vergeleken worden 
aan een alluviale grond, waarvan de oppervlakte met dunne laagjes 
aanspoeling bedekt werd. In het enkwest van Professor Leclercq over 
de tegenwoordige toestand van onze moraal kan men klaarheidshalve 
twee delen onderscheiden en achtereenvolgens samenvatten : de alge- 
mene voorwaarden van de katholieke moraalverkondiging en de mo- 
raaltheologie in strikte zin. 


1. — De algemene voorwaarden ener katholieke moraal- 
verkondiging 
A. — Moraal en Kristendom. — Het onderricht in de katholieke 


moraal, mag nooit het gehele kristendom uit het oog verliezen. Onze 
godsdienst is immers een gereveleerde heilsgodsdienst, waarin Kristus 
de Verlosser is en wij de verlosten zijn. Hierdoor verschilt hij van 
elke wijsbegeerte. Deze wil de geest voldoen, intellectuele vraagstukken 
oplossen, een denkmethode geven, en zo meer. Kristendom is meer 
dan het onderricht van een leer. Kristus wil verlossing en leven 
brengen. Hij beoogt een ontologische verandering en verheffing van 
het menselijk wezen, die op hun beurt een omvorming van het men- 
selijk handelen vorderen. 

Toch heeft het Kristendom een doktrineel aspekt. De kristelijke 
levenshouding vloeit voort uit een kristelijke wereld- en levensvisie. 
Juist de kristelijke geloofsleer maakt de moraal tot kristelijke moraal. 
Het dogma toont hoe God ons bemind, verlost en veranderd heeft ; 
de moraal hoe wij dat ingrijpen van God te beantwoorden hebben. 
Een scheiding tussen geloofsleer en zedenleer zou als noodzakelijk ge- 
volg hebben, ofwel een kristendom zonder leven ofwel een leven 
zonder kristendom. Hier ligt reeds een eerste element van het drama 
der moraalverkondiging. Geloofsleer en zedenleer zijn verschillende en 
gescheidene leervakken, onderwezen door onderscheiden leraren, De 
geloofsleer wordt gedoceerd om zich zelf en niet opdat zij het leven 
zou doordringen en veranderen. Geloofsleer zonder moreel verlengstuk 
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is een dor geraamte waaraan een wezenlijk element van het kristen- 
dom ontbreekt. De zedenleer wordt onderwezen om klaar aan te tonen 
hoe de kristen mens zich te gedragen heeft; maar daarbij laat men 
de geloofsleer buiten beschouwing, vermits deze stof tot een avder 
vak behoort. Kristus en Paulus gingen anders te werk; Zij onderwe- 
zen de leer als de leidraad van het leven en het leven als de verwe- 
zenlijking van de leer. De levensbetekenis van het dogma is tegen- 
woordig een deel van de godsdienstleer, dat geen eigenlijke plaats 
heeft, in de geloofsleer, noch in de zedenleer, en aldus de aan- 
dacht ontgaat. Men kan opwerpen dat het benadrukken van de 
praktische levenswaarde van het kristendom naar gevaarlijk pragma- 
tisme of immanentisme overhelt, dat de betekenis van het kristendom 
gelegen is in het feit dat het waar is, en niet in het feit dat het 
nuttig is. Inderdaad is de levensbetekenis van een leer op zich zelf 
geen ontegensprekelijk bewijs van haar waarheid. Maar toch is het 
in casu Kristus zelf die gezegd heeft dat men de boom aan zijn 
vruchten zal kennen en zijn leerlingen aan hun naastenliefde. 

Wanneer de moralisten getracht hebben de zedenleer uit te bou- 
wen als verlengstuk van de geloofsleer, wanneer zij de betekenis van 
de grote kristelijke dogma's als erfzonde, menswording en verlossing 
voor het leven hebben willen doen uitkomen, dan bood de leer over 
de genade daartoe de meest geschikte gelegenheid. Deze poging had 
echter tot voortreffelijker uitslagen kunnen leiden dan deze, die we nu 
kennen. Het bovennatuurlijk genadeleven is, dat spreekt vanzelf, het 
hoogste goed van de kristen, en de openbloei ervan in het leven zijn 
uiteindelijke opgave. In feite echter is het reeds een heel resultaat, 
wanneer de kristenen de staat van genade bewaren en hem na de 
zonde herwinnen. Dit schijnt de hoofdbekommernis van het gods- 
dienstonderricht te zijn. En toch wordt hiermede het volle kristendom 
niet verwezenlijkt. Velen immers zijn gedoopt en aanvaarden het 
Credo, zij zijn ontologisch kristen ; doch zij manifesteren, helaas, de 
eigenschappen van de kristen niet in hun leven en handelen. 

Om dit te begrijpen bedenke men dat de katholieke moraal in 
haar huidige vorm gegroeid is in het kader en in funktie van een 
homogeen-kristelijke gemeenschap; want dit verklaart gedeeltelijk de 
krisis in onze moraalverkondiging. Onder een homogeen-kristelijke 
gemeenschap verstaat men een gesloten milieu waarin de waarde en 
de waarheid van het kristelijk geloof aanvaard worden als een onbe- 
twistbaar feit. ledereen wordt er verondersteld het geloof te hebben, 
vermits allen als kind gedoopt zijn en de eerste goddelijke deugd hun 
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dan is ingestort. Wanneer men daar de kristenen onderricht, stelt 
men hen niet voor de geloofskeuze, vermits zij het geloof hebben, 
Men maakt hen eenvoudig bewust van hetgeen zij reeds geloofden 
zonder het te kennen. Daar is maar een zaak te behartigen : de ge- 
nade, het geloof en de kristelijke zeden te bewaren. Een statisch en 
geen dynamisch ideaal dus. De kwestie van veroverings- en bekerings- 
werk wordt niet gesteld; alleen moet gewaakt worden over de vrijwaring 
tegen slechte invloeden. Hoe meer echter de kristenen gevrijwaard 
worden, des te zwakker zij zich geleidelijk vertonen; zodat ze meer en 
meer zorg behoeven om de genade en het geloof te bewaren. 

In het beschreven kader loopt het moraalonderricht na zekere 
tijd gevaar te lijden aan eigen technische volmaaktheid, Bij volkeren 
met een gemeenschappelijke en traditionele godsdienstigheid krijgt 
men de indruk dat iedereen de kristelijke moraal kent en dat het 
niet meer nodig is deze in haar grote lijnen te onderwijzen. Men 
meent zich daar de weelde te kunnen gunnen het onderricht op bij- 
zondere punten en betwiste vraagstukken te koncentreren. Zo begon 
men in zake katholiek moraalonderricht geleidelijk meer en meer be- 
roep te doen op werkverdeling en kwam men van een globale voor- 
stelling van het kristendom tot specialisatie. Niet alleen werden 
dogmatiek en H. Schrift aan het gebied van de moralist onttrokken ; 
op eigen terrein groeiden afzonderlijke, bijna onafhankelijke vakken : 
ascetilka, kerkelijk recht, pastoraaltheologie, ‘enz Wanneer het werk 
zo verdeeld is, heeft feitelijk niemand meer opdracht een algemeen 
overzicht van de kristelijke openbaring te onderwijzen. 

De technische vooruitgang in het onderricht is goed en noodza- 
kelijk, want zij voorziet systematisch werk, klare kennis, rationele 
opbouw en nauwgezette methode. Evenwel is zij gevaarlijk omdat 
haar groot instrument de analyse is, die het geheel ontleedt, de stuk- 
ken uit hun verband rukt, en niet zelden het bos uit het oog verliest 
omwille van de bomen. Wat gescheiden werd, vergeet men weer 
samen te brengen. Omdat deze begane fout zich thans wreekt, ver- 
toont de moraaltheologie op onze dagen behoefte aan synthese. Men 
heeft de indruk dat de moraal, zo niet terug moet samenge- 
steld en opgebouwd worden, toch dient heraangepast te worden. 
Overdreven techniek verstarde en belemmerde het leven. Men bleef 
het kristendom in zijn grote lijnen gekend veronderstellen Maar deze 
grote lijnen blijken op onze dagen niet meer gekend te zijn. Er wer- 
den broksgewijze schatten verzameld, doch de volmaaktheid der delen 
bedekte het geheel. De ontleding stuk per stuk is maar vruchtbaar 
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voor hen die vooraf het meesterschap over het geheel hebben ver- 
worven. 

Een andere factor die een zekere gestrengheid in de voorstelling 
der moraal heeft in de hand gewerkt, is de zorg voor de orthodoxie, 
de juistheid der leer en de vrijwaring tegen dwaling. Deze bekommer- 
nis is hoogst lofwaardig, maar ze mag niet doen vergeten dat Kristus 
zich zelf en zijn lering gegeven heeft opdat het kristendom het leven 
der mensen zou leiden. Het onderricht in de kristelijke zedenleer 
schijnt zich te inspireren van de impliciete overtuiging dat het vol- 
staat de juiste leer te verspreiden, opdat het leven er zich automa- 
tisch en spontaan zou naar richten. Deze mening is een zielkundige 
dwaling, want een lering doordringt het leven niet zonder dat men 
‘er zich uitdrukkelijk voor beiĳjvert en haar beginselen doortrekt tot 
aan de toepassingen op het gebied van het handelen. De moralist 
zal dus tot taak hebben, de juiste geloofsleer en de grote normen 
der zedenleer tot in het konkreet leven uit te bouwen. 

Het onderricht in de katholieke moraal heeft zich ontwikkeld 
onder de druk van zeer preciese praktische bekommernissen, voorna- 
melijk priesters te vormen die bekwaam zijn hun priesterlijk ambt, 
heel speciaal de taak van biechtvader, uit te oefenen. Hier ligt dan 
ook een grote medeoorzaak van het feit dat de moraaltheologie ge- 
centreerd staat op de zonde en op het minimum dat nodig is om de 
staat van genade te behouden, veel meer dan op hetgeen de volle 
ontplooiing van het kristelijk leven vereist. 


B. — Kristus’ plaats in de katholieke moraal. — Een eerste 
vraag die de moraalleraar zich stelt, is: hoe zal ik de katholieke zeden- 
leer onderwijzen ? waarmede zal ik mijn onderricht aanvangen? In 
theorie kan men voor een homogeen gelovig auditorium zijn uiteen- 
zetting beginnen waar men wil. In dat midden, waarin Kristus’ mo- 
raal aanvaard wordt als algemeen geldend en definitief, is het niet 
nodig aan te tonen waardoor zij zich onderscheidt van andere levens- 
opvattingen. Op onze dagen echter mag onze moraal niet meer on- 
derwezen worden als aan een gesloten christelijke gemeenschap. Het 
kristendom staat niet meer alleen; het ontmoet thans verscheidene 
andere levensopvattingen die, hoewel op kristelijke grond geboren, 
zich bewust en beredeneerd tegen de kerk opstellen. Die toestand 
vraagt een verandering van onderwijsmethode. Het is tegenwoordig 
uiterst belangrijk en noodzakelijk inzicht te geven in hetgeen voor de 
katholieke moraal karakteristiek is onder de vele moraalopvattingen. Men 
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moet thans vertrekken van wat strikt kristelijk is, leren welke de 
specifiek kristelijke opvatting van het leven en de eigen kristelijke 
roeping is, tonen wat de kristen van de niet kristen onderscheidt en 
wat zijn originaliteit uitmaakt. De situatie van de huidige moraalleraar 
benadert enigszins die van de kerkvader der eerste eeuwen, die te 


prediken had in een overwegend onkristelijke wereld. Tussen beide 
toestanden is nog dit verschil dat het kristendom toen een nieuwe 


dynamische leer was die een plaats wilde veroveren op het oude 
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heidendom, terwijl heden het kristendom een oude lering is die 
nieuwe opvattingen wil tegengaan. 

De gelijkenis tussen toen en nu is wellicht een vingerwijzing om 
enigszins beroep te doen op de methoden die door de kerkvaders 
werden gebruikt. Zij gingen uit van hetgeen specifiek- kristelijk was, 
plaatsten zich in het hart van het kristendom en van de kristelijke 
werkelijkheden, en bepaalden van daar uit de kristelijke levenshou- 
ding. Dit hart van het kristendom is de evangelische Kristus. Het 
kristendom is de godsdienst van Kristus. Het is dit op een zeer spe- 
ciale wijze; op een heel andere manier als b.v., het mahomedanisme 
de godsdienst van Mahomed is of het marxisme de leer van Marx. 
Kristus is niet slechts de auteur van een systeem, Hij is tevens het 
levend voorbeeld dat navolging vraagt. Wij hebben een JZmitatio 
Christi, terwijl men zich geen navolging van Mahomed of van Marx 
kan indenken. Kristus navolgen is geen theorie volgen, maar een 
Persoon aanvaarden en volgen, zich met Hem verenigen, met Hem 
leven in genade, Hem in zich laten leven. De plaats van Kristus in 
het kristelijk leven en de Kerk is zonder weerga in tijd en ruimte, 
zo origineel dat: door haar het kristendom, en zijn zedenleer in het 
bijzonder, van alle andere systemen onderscheiden zijn. De kristelijke 
moraal overtreft deze omdat zij de morele orde van het handelen 
overschreidt en de kristenen tevens in de ontologische zijnsorde ver- 
heft. Deze verheffing waarin de gelovige, als mens, en mens blijvend, 
vergoddelijkt wordt door de genade, moet doorbreken in diens leven. 

Zo gezien wordt het kristendom iets heel anders dan hetgeen het 
is in de opvatting van velen, ook van veel katholieken. De godsdienst 
wordt dikwijls aangezien als de bewaker vän de zeden, van de men- 
selijke deftigheid, van de gezonde natuurlijke zedelijke waarden : niet 
stelen, niet liegen, geen overspel bedrijven, enz. Vermits die waarden 
ook geëerbiedigd worden door sommige andersdenkenden, kan de in- 
druk groeien dat het ten slotte weinig belang heeft katholiek, protes- 
tant of vrijzinnig te zijn. Men heeft de indruk dat een deftige heiden 


zich kan bekeren zonder veel in zijn leven te moeten veranderen. 
Sommige katholieken aanzien de natuurlijke moraal als een gemeen- 
schappelijk kontaktpunt met niet katholieken, en zijn geneigd hun 
godsdienst voor te stellen als het meest daadwerkelijk middel om de 
menselijke waarden te vrijwaren; en dat is hij ook. Maar op die 
manier wordt de zin voor Kristus en de specifiek-kristelijke waarden 
afgestompt. De kristelijke moraal moet dus meer klaarblijkelijk in 
haar eigen originaliteit naar voor gebracht worden. Als vertrekpunt 
van ons moraalonderricht moet niet de natuurlijke zedenleer genomen 
worden, maar de eigen thema's van Kristus’ onderricht. Men moet 
zich in dat onderwijs op Kristus’ standpunt stellen, om te weten wat 
Hij is komen brengen buiten en boven hetgeen de natuurwet leert. 

Het is daarbij van overwegend belang een algemene kristelijke 
oriëntering van het leven. mede te geven. Onze moraal behandelt voor- 
treffelijk de houdingen en handelingen die het gewoon dagelijks leven 
beheersen. Daarin ontbreekt echter gewoonlijk een algemeen en alles 


doordringend kristelijk perspectief, een kristelijke oriëntering. Hier 


onder verstaat men het motief en het doel van het kristelijk leven. 


Deze worden in het kristendom bepaald door het goddelijk plan. 


over de mens en zijn bestaan, door de verlossing der wereld, door 
de opbouw van het Rijk Gods, waaraan ieder kristen moet meebou- 
wen, en dat deze om te beginnen, in zich moet verwezenlijken. Die 
oriëntering is zo alomvattend, groots en schoon dat zij spontaan 
verrukt en een sprekende uitnodiging insluit om er alles voor te 
offeren. Welnu het onderricht in de moraal doet dit perspectief niet 
uitkomen. Het bespreekt in détail de moraliteit van al de aktiviteiten 
die het dagelijks leven vullen : arbeiden, rusten, eten, drinken, ver- 
keren, huwen, enz., zonder de kristelijke richting en eenheid in dat 
alles te doen uitschijnen. De niet-kristelijke moderne bewegingen gaan 
heel anders te werk. Zij verwekken de geestdrift van hun aan- 
hangers door de grote dynamische perspektieven van vernieuwing op 
individueel en humanitair plan, welke zij doen doorstralen. Aan de 
jonge kommunist b.v., houdt men voor dat telkens wanneer hij een vijs 
aanschroeft, hij medewerkt aan de wereldrevolutie en de opbouw van het 
sovjetparadijs. Natuurlijk is een algemene oriëntatie in het leven niet 
alles. De moraal moet noodzakelijk de praktische vraagstukken in dé- 
tail oplossen ; en hierdoor overtreft ons moraalonderricht dat der mo. 
derne mystieken ver. Dit belet echter niet dat het hedendaags katho- 


licisme in zijn moraalonderricht de universele perspektieven onvol- 


doende beklemtoont en dat zijn gedétailleerde voorstelling van de 
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enleer grotere resultaten zou opleveren indien zij meer geplaatst 
werd in het kader van de ruime kristelijke levensvisie. Op dit punt 
ook is dus een terugkeer naar de autentieke bronnen van de kriste- 
lijke moraal wenselijk. Daar immers heeft de algemene kristelijke lijn 
de voorrang boven de gedétailleerde toepassing. De bergrede is geen 
\kasuïstisch traktaat, maar de promulgatie van enkele grote normen 

die het leven geheel omwerpen. Begonnen de apostelen reeds meer 
| konkrete vraagstukken te behandelen, zij brachten deze altijd terug 
_ op de eerste beginselen van het geloof. Tot voorbeeld JZ Cor., 8-10, 
— waar Paulus de oplossing van de kwestie van het offervlees besluit 
8 met de woorden : «of Gij eet, of drinkt, of wat Gij ook doet, doet 
E 


Wanneer de kristelijke moraal te veel als een natuurlijke moraal 
voorgehouden wordt en te weinig als een specifiek-originele zedenleer, 
dan bestaat er een onbewust maar groot gevaar haar te vervalsen 


„door een verkeerd adaptationisme. Sommige katholieken zijn geneigd 
van zodra zij bij niet katholieken een opvatting ontmoeten die niet al 
te ongezond is, deze aan te passen en over te nemen, zonder de 
problemen in hun geheel te herdenken van kristelijk standpunt uit. 
Anderen integendeel zijn verstarde konservateurs die weigeren aan 


‚Kristus, en alle vraagstukken bezien zoals Kristus ze beziet. 


C. — Fundamentele thema’s in Kristus’ moraalonderricht. — 
Uit de voorgaande beschouwingen blijkt de noodzakelijkheid de hoofd- 
gedachten van Kristus’ onderricht gestadig voor ogen te hebben. Deze 
moeten het kader vormen waarin alle praktische en konkrete op- 
lossingen dienen ingeschakeld te worden. 

___Een eerste grondthema van Kristus’ leer is de blijde boodschap 
an Gods vaderschap, van ons goddelijk kindschap en van ons heil 
door de Verlosser in de wereld gebracht; het bewustzijn dat God de 
mens optilt, hem in zijn wezen verandert, deelachtig maakt aan Gods 
ezen, gelijk de twijgen deelachtig zijn aan het leven van de stam. 
Een andere hoofdgedachte is dat in het kristendom de mislukking 
op menselijk en aards plan voorwaarde is voor sukses op goddelijk en 
bovennatuurlijk plan. Wij prediken Kristus gekruisigd, voor joden en 
heidenen een ergernis en een dwaasheid, voor geroepenen Gods kracht 
en wijsheid; aldus Paulus, J Cor., 1,23. De verklaring hiervan ligt 
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in het feit dat de wegen van God andere zijn dan de wegen der 
mensen. Gods beschikkingen worden door eigen goddelijke motieven 
geïnspireerd en niet door mepselijke. Wie zich met Kristus vereen- 
zelvigt, neemt Gods plannen en motieven over, hij ziet zijn gedrag in 
funktie- van de volledige werkelijkheid. Wie zich bij Kristus niet 
aansluit, ziet slechts enkele partiële en meestal sekundaire aspekten 
der werkelijkheid, hij beoordeelt alles in funktie van zich zelf en van 
zijn aards bestaan, hij wil God plooien naar zijn enge menselijke 
zienswijze ; en daarom vindt hij God teleurstellend. In de school van 
Kristus moet de mens dus heel zijn waardeschaal herzien. En hier 
ligt opnieuw een leemte van ons moraalonderricht, dat het er 
onvoldoende in gelukt die herziening te leren en de mensen te veel 
laat steken in hun verknochtheid aan louter-natuurlijke en menselijke 
waarden. \ 

Nog een element van fundamenteel belang in de voorstelling van 
Kristus’ moraal is het bewustzijn van de menselijke nood en behoefte 
aan verlossing. De mens is ellendig niet door ongelukkige omstandig- 
heden van buiten uit, noch door sociale mistoestanden alleen, , maar 
in zich zelf, door eigen ongerechtigheid en schuld. De mens is 
fundamenteel onbekwaam die schuld ongedaan te maken en zelf zijn 
eigen. heil te bewerken. Hetgeen echter niet mogelijk was op 
eigen krachten, heeft God mogelijk gemaakt door de verlossing van 
Kristus. Over de afkomst van de mens is het kristendom pessimis- 
tisch, over zijn toekomst optimistisch. Erfzonde en verlossing zijn 
twee basiselementen van het kristelijk onderricht. Zij zijn correlatief, 
en een eenzijdige beklemtoning van het een of het ander geeft aan- 
leiding tot een van de vele moderne dwalingen. De kristen moet 
enerzijds nederig schuld bekennen, anderzijds mag hij betrouwvol 
hopen op verlossing en zaligheid. : 

De reeds vermelde thema’s stellen duidelijk het persoonlijk karak- 
ter van de kristelijke roeping in het licht. God richt zich tot ieder 
mens persoonlijk, dringt door de uiterlijke verschillen door tot dat 
waarin de mensen allen gelijk zijn, tot de diepte van hun ziel. leder 
mens bevindt zich met die ziel tegenover God en moet. Hem ook 
persoonlijk antwoorden. Dit belet niet dat de kristenen een kommu- 
niteit vormen en dat Kristus een Kerk stichtte. De kristelijke gemeen- 
schap blijft echter een gemeenschap van individuen. Kristus heeft ons 
niet verlost omdat wij velen zijn, maar elk afzonderlijk als waren we 
alleen geweest. Het kristendom is dus wezenlijk moreel : ieder moet 
zijn leven en zijn bestemming verwezenlijken door een persoonlijke 


nk Et ABe 


houding. Hierin verschilt het kristendom terug van de moderne 
mystieken die hoofdzakelijk sociaal, aards- en institutioneel sociaal zijn. 

Met het persoonlijk en moreel karakter van het kristendom hangt 
nauw samen de zuiverheid van hart welke in Kristus’ leer dikwijls 
weerkomt. Zij betekent bevrijding van de vleeselijke en tijdelijke 
waarden, volledige disponibiliteit tegenover de goddelijke wil, ont- 


hechting aan de aardse goederen om zich aan de eeuwige te geven. 


Het groot motief van die zuiverheid is steeds de oneindige goedheid 
Gods en ons goddelijk kindschap. 

Een ander wezenlijk aspekt van het kristendom dat groot belang 
heeft voor een goede uiteenzetting van de specifiek-kristelijke moraal, 
ligt in de leer der menswording. Deze geeft aan het Kristendom zijn 
meest speciale kleur, God komt tussen in de wereld maar op een 
zeer bijzondere manier die niet noodzakelijk vereist was, maar door 
een vrije goddelijke beschikking uitgekozen werd. De liefde van God 
heeft zich getoond op die konkrete wijze dat Hij zich in de mens- 
heid heeft geweven, haar aangenomen heeft, haar tot zich getrokken 
heeft in en door Kristus, die ‘in de éénheid van zijn persoon 
godheid en mensheid verenigt. Die verbinding van het goddelijke en 
het menselijke is verder uitgebreid tot de leerlingen door het leven 
van Kristus in hen, niet meer substantieel, zoals in de Verlosser, 
maar toch niet minder reëel; zo intens en radikaal als dit moge- 
lijk was zonder dat Zijn gelovigen zouden ophouden volledig mens 
te blijven. Goddelijkheid en menselijkheid werden in Kristus en de 
kristenen zo verenigd, dat het menselijke instrument wordt van Gods 
werk en dat het goddelijke het menselijke niet verhindert zich volgens 
de natuurlijke voorwaarden van zijn wezen te ontwikkelen. Hierin is 
de kristelijke positie terug gans oorspronkelijk en onderscheiden van 
alle opvattingen die op verkeerde manier ofwel God met de wereld 
konfunderen, ofwel Hem van haar volledig verwijderen. 

Komt dan nog de naastenliefde, het distinktief teken waaraan de 
leerlingen van Kristus te kennen zijn. Deze liefde is niet gelijk welke 
liefde maar ene die zich langs de naaste naar God en naar Kristus 
richt. Het is een liefde « om de liefde Gods ». Zij bemint gelijk God 
bemint, onbaatzuchtig, niet omwille van de volmaaktheid van de 
beminde, noch om zijn verdiensten, noch om hetgeen hij gaf, maar 
opdat hij volmaakt worde in en met Kristus. Deze liefde maakt 
tegenwoordig een krisis door, omdat vele kwalen waaraan zij vroe- 
ger een geneesmiddel bracht, tegenwoordig verholpen worden in 
sociale instellingen. Hoewel, niettegenstaande dit, de kristelijke charitas 
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op onze dagen wellicht aktiever is dan ooit, hebben de katholieken, 
helaas, ee te kleine rol gespeeld in sociale veranderingen. Hoe 
rechtzinnig hun liefde ook was, zij zijn waarschijnlijk te veel gehecht 
geweest aan geperimeerde sociale vormen en zij hebben niet verstaan 
dat de totale disponibiliteit, die Kristus van zijn leerlingen vraagt, 
insluit vrij te staan van alles wat menselijk is, ook van bepaalde 
sociale vormen. 


Uit hetgeen voorafging begrijpt men dat de zedelijke kristelijke 
houding antwoord is op de roep van Kristus. Hij openbaarde de 
onuitsprekelijke liefde van God. Het antwoord is de wederliefde : zich 
verenigen met Hem in geloof en onthechting aan het overige. De 
leer van Kristus echter, ook wanneer men haar aankleeft met heel 
zijn ziel, stelt een ideaal waarvan de verwezenlijking nog ver ligt. 
Om het evangelisch ideaal in het leven over te brengen, zodanig dat 
al de spontane reakties van de kristen die van de Meester zouden zijn, 
is een langdurige leerschool van gebed, ascese en persoonlijke ver- 
eniging met God nodig. 

Dit zijn, in vogelvlucht overschouwd, enkele hoofdvoorwaarden 
van authentieke kristelijke zedenleer en moraalverkondiging, volgens 
Professor Leclercq. Met deze voor ogen zal het gemakkelijker zijn een 
oordeel te vormen over de waarde of onwaarde van onze huidige 
katholieke moraaltheologie in strikte zin. 


(wordt voortgezet) TEVENS 
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Acta et Documenta 


A. EX ACTIS PII XII 


1. Epistula: ad Emum P.D. Iosephum Ernestum tit. Sanctae Mariae 
de Aracaeli S.R.E. Presb. Cardinalem Van Roey, Archiepiscopum 
Mecliniensem, Quintum ac Vicesimum episcopatus annum fauste 
implentem. (1) 


PIJSTPP EI 


Dilecte Fili Noster, salutem et Apostolicam Benedictionem. — Ex- 
plenti feliciter tibi, quatuor abhinc annos, decem ab inito sacerdotio 
lustra exsistimationem ac benevolentiam Nostram publice per Litteras 
declaravimus, plura eademque eximia tua erga Ecclesiam civilemque 
consortionem promerita jucunda sane memoria recolentes. Quum autem 
hodie tibi instet natalis episcopatus dies quintusac vicesimus, nova qui- 
dem oblata opportunitate, proximam huiusmodi faustitatem communem- 
que tuorum laetitiam auctoritate Nostra adaugere libentissime exopta- 
mus. Illa enimvero Dei honoris salutisque animarum studia, quibus 
constanter flagrasti, postremis hisce annis minime deferbuerunt, sed 
clariore in dies luce enituerunt. Tibi itaque, Dilecte Fili Noster, de pastorali 
officio tam diu sollerterque gesto vehementer gratulamur, impensa Deum 
precatione exorantes, ut novas tibi addat vires teque donis solaciisque 
supernis velit cumulare. Quo interea auspicati eventus celebratio in 
maiorem cedat populi istius utilitatem, tibi ultro facultatem largimur, 
ut, die constituta, Sacro pontificali ritu peracto, adstantibus fidelibus 
nomine Nostro Nostraque auctoritate benedicas, plenariam indulgentiam 
lisdem proponens, ad Ecclesiae praescripta lucrandam. Caelestis denique 
praesidii in auspicium inque peculiaris Nostrae caritatis pignus, Aposto- 
licam Benedictionetm tibi, Dilecte Fili Noster, cunctoque clero et fidelibus 
tuae vigilantiae concreditis amantissime in Domino impertimus. 

Datum Romae apud Sanctum Petrum, die vir mensis Aprilis, anno 
MDCCCCLI, Pontificatus Nostri tertio decimo. 


PIUS PP AAI 


(1) A.A.S., XXXXIII, 1961, p. 438. 
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II. Litterae Apostolicae : Venerabilis Dei famulus Pius Papa Be 
beatus renuntiatur. (1) 


Ad perpetuam rei memoriam. — Quoniam «Christus dilexit Ecclesiam 
et seipsum tradidit pro ea ut illam sanctificaret» (Ephes. V, 25), num- 
guam defuerunt nec deesse poterunt, inter Christifideles, qui ceteros vir- 
tutum laude ita antecedant ut eorum;exempla ad imitandum proponan- 
tur, Hinc omni tempore Sanctorum atque Beatorum nobilissimum agmen 
quasi turba magna «quam dinumerare nemo potest ex omnibus genti- 
bus et tribubus et linguis» (Apoc., VII, 9, scilicet cuiusque aetatis et » 
conditionis viri et mulieres qui Sponsae Christi pulchritudinem augere 
et laetitiam multiplicare, usque ad consummationem saeculi, non desinent. 
Cui fulgidissimo agmini etiam Nobis, qui, licet immeriti, in tanto rerum 
discrimine, Petrianae navis gubernacula tractamus, benignissimus Do- 
minus dedit, praesertim Anno Sacro proxime elapso, multos addere prae- 
clarissimos heroës, quorum triumphos magno celebravimusanimi Nostri 
gaudio, At suavissimae Dei clementiae placuit Christi in terris Vicario 
hodie talem conferre gratiam, qualis a duobus amplius saeculis, id est 
ab anno MDCCXIIL, quo Pius V in Sanctorum canonem a Clemente Xl 
relatus tuit, nemini ex Decessoribus Nostris est concessa: alium nempe 
Pontificem Summum in Beatorum numerum referendi: Pontificem, quem 
Nos ipsi cognovimus, cuius virtutes eximias propius admirati sumus, 
cui operam Nostram studiosa atque devota dedimus voluntate: Pium 
dicimus huius nominis Decitmmum. Qui natus est in humili pago, cui 
vulgo nomen «Riese», intra fines Dioecesis Tarvisinae, die ll mensis 
lunii, anno MDCCCXXXv, ex loanne Baptista Sarto et Margarita Sanson, 
tenuioris quidem fortunae sed honestate et antiqua virtute praestantibus, 
quos Deus decem sepsit filiorum corona. Insequenti die lustralibus aquis 
ablutus, nomen habuit losephum Melchiorem. Puerulus vividae et laetae 
indolis, tamen pietatis flore,. piissima matre magistra, ita excelluit ut 
oppiduli curio non dubitaret illum «nobilissimam animam» suae paroeciae 
appellare. Post elementorum ludum in natali loco celebratum, maiore 
discendi studio impulsus, ut scholas ordinis superioris frequentaret, co- 
tidie per quattuor annos, saepe nudis pedibus, proximum oppidum Ca- 
strum Francorum petebat. Sacramento Confirmationis die 1 mensis Sep- 
tembris, anno MDCCCXLV, roboratus ac prima Eucharistica Communione 
die VI mensis Aprilis, anno MDCCCXLvVII, refectus, cum ad ecclesiasticam 
vitam amplectendam propensam voluntatem constanter ostenderet, anno 
MDECCL, mense Septembri, clericali veste, ut ardentissime optaverat, 
indui meruit; et mense Novembrí, favente Patre Cardinali lacobo Monico, 
Venetiarum Patriarcha atque municipe suo, inclitum Patavinum Semi- 
narium, magno gaudio perfusus, ingressus est. Quantum ibidem pietate 
et doctrina profecerit, ex moderatorum illius sacri ephebei testimonio 
facile deduci potest: «disciplina nemini secundus, ingenii maximi, me- 
moriae suimmmae, spei maximae» (ex tabulario Sem. Patav.). Praesagium 


(1) A.A.S., XXXXIII, 1951, p. 462. 
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plenissime confirmarunt eventus. In templo enim principe Castri Fran- 
corum die XviiT mensis Septembris, anno MmpeeeLvur, sacerdotali dig- 
nitate auctus, aliquot post dies, in natali oppido summa cum laetitia, 
necessariis suis, meritissima matre in primis, atque popularibus omnibus 
gestientibus, Sacrum Sollemne primum peregit et mense Novembri humi- 
lis loci Tumboli Parocho religiosissimo at exigua valetudine praepedito, 
adiutor datus est. Statim et venerandusille curio et ruricolae illius pa- 
roeciae iuvenis huius sacerdotis egregias dotes, humilitatem, paupertatem, 
festivam indolem, studium assiduum omnibus quomodocumque opitulandi, 
contionandi insuper peritiam singularem experti et admirati sunt. Quas 
virtutes compertus Episcopus Tarvisinus, anno MDCCCLXvII, losephum 
Sarto ad regendam frequentiorem paroeciam Saltiani elegit, ubi magis 
in dies apparuit quanta in Deum et proximos caritate animus Servi Dei 
flagraret, quanta morum suavitate, mansuetudine, modestia, paupertatis 
studio excelleret, praesertim luctuosissima lue, anno MDCCCLXXIII, eras- 
sante. Novem annis ibidem transactis, Cathedralis Ecclesiae Tarvisinae 
Canonicus, Episcopalis Curiae Cancellariusac pietatis magister Clericorum 
Seminarii renuntiatus, haec honorifica simul et gravia munera, quae, 
ab honoribus ac dignitatibus toto pectore abhorrens, tantum ex oboe- 
dientia acceperat, otii, ut semper, acerrimus osor, consueta navitate et 
sollertia adimplevit; adeo ut, anno MDCCCLXXIX, Tarvisina Sede vacante, 
cunctis suffragiis Vicarius Capitularis electus fuerit. Quo etiam in officio 
exsequendo talia dedit prudentiae et dexteritatis documenta ut, anno 
MDCCCLXXXIV, omnibus plaudentibus, ipso tamen invito et Îrustra renitente, 
Mantuae Episcopus dictus fuerit. In hac Alma Urbe, ad S. Apollinaris, 
die Xvt mensis Novembris consecratus, et Dioecesim mense Aprili anni 
insequentis, ingressus, statim novo sibi commisso mystico gregi generosi 
animi sui thesauros largius profundere coepit, «omnibus omnia factus» 
(1 Cor, IX, 22), ut omnes Christo lucrifaceret et Mantuanae Ecclesiae 
multis ac magnis necessitatibus provideret. Recolendum in primis eius, 
uti res postulabat, inflammatum studium ut adulescens Clerus, pro rerum 
ac temporum adiunctis, recte institueretur ut in catholicis consociationi- 
bus, actio promoveretur et sacrae liturgiae decus augeretur, Hinc sublatae 
simultates, vitia saepe inveterata radicitus evulsa, scandala perempta, ea 
invecta quae ad Decalogi praecepta pertinent ; mirifice fides aucta, roborata 
morum honestas. Quid igitur mirum, si apud Mantuanos cives Episco- 
pus losephus Sarto pie ac sancte audierit, quippe qui, flammescente tan- 
tum caritate Christi actus, pauperum turmis non modo stipem ubertim 
suppeditare, dapes praebere, vestes attribuere, verum etiam pedes flexis 
genibus deosculari soleret? In Consistorio die Xit mensis lunii, anno 
MDeeexeCIII, habito, Leo Pp. XII, rec. mem., qui Episcopum Mantuanum 
in magna habebat aestimatione et singulari amplectebatur amore, inter 
Patres Cardinales eum adnumeravit et post triduum amplissimae Ecclesiae 
S. Marci Venetiarum Patriarcham praefecit, ut clare pateret non tantum 
Sedi, etsi permagnae, sed potius viro meritissimo Romanae Purpurae 
honorem dari. Mirabilis urbs, Hadriatici maris Regina, quae novum 
Patriarcham diu desideraverat, illum summo gaudio et universali plausu 
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die xxtv mensis Novembris, anno MDecexeiv, excepit statimque omnis 
ordinis Venetiarum incolae eius humanitate ac virtute capti sunt. Et 
revera, si vestes et quae novae dignitatis erant propria excipias, nihil in 
Famuli Dei moribus et consuetudine vitae mutatum reperias. Eadem 
humilitas et despectus sui, idem paupertatis et laboris amor, idem gloriae 
Dei et animabus aeternae salutis procurandae ardentissimum et constans 
studium. Ut Mantuae, ita et Venetiis in primis Cleri disciplinae instauran- 
dae et sanctitati fovendae operam dedit; populi pietatem et christiana- 
rum virtutum cultum renovare et augere: divinorum rituum decorem, 
cantum ecclesiasticum in pristinam dignitatem revocare ; mores corrigere, 
abusus pellere, iura Ecclesiae vindicare suaviter ac fortiter studuit. Leone 
XIII, immortalis memoriae, e ‘vivis sublato, anno MCM, Cardinalis 
losephus Sarto, die tv mensis Augusti, eodem anno, evectus est ad apicem 
Summi Pontificatus, quem reluctans, cum lacrimis, suscepit «in crucem», 
sibi nomen imponens Pii Decimi. In Beati Petri Cathedra constitutus, 
quid Religionis bonum, quid tempora postularent intuens, hanc pergran- 
dem sane et insignem Pontificatus sui notam futuram edixit: instaurare 
omnia in Christo. Famulo autem Dei, qui experiendo noverat vix quic- 
quam ad hominum in Christo restaurationem efficacius esse quam sanctam 
Clericorum vitam, nulla potior cura fuit, quam utii-omnes, qui in sortem 
Domini vocati essent, pietate, oboedientia ac scientia prae ceteris emi- 
nerent. Hinc primis Encyclicis Litteris «E supremi» sacricolis animum 
suum pandere voluit, eos vehementer hortatus, ut quae sursum sunt 
saperent, quae sursum sunt quaererent. Seminaria Italiae praecipuis cu- 
ris complectens, novo ordine composuit iisque altioribus quoque divina- 
rum humanarumgque rerum studiis magnum attulit incrementum : chris- 
tianae philosophiae cultores ad pugnandum pro veritate, Aquinate duce, 
excitavit: studiis Rei Biblicae provehendis Athenaeum in Urbe instituit, 
ac, quinquagesimo Sacerdotii sui anno redeunte, Clerum universum ad 
sacra suscepti muneris officia diligenter servanda, suavissima exhorta- 
tione concitavit. Ecclesiae leges, per multa volumina dispersas, in unum 
corpus, temporum conditionibus accommodatum, redegit, et ut negotiorum 
expeditio celerior fieret, Romanam Curiam novis institutis ordinavit. De 
sempiterna animorum salute maxime sollicitus, christianam cathechesim 
pueris et adultis rite tradendam curavit: rectam rationem de rebus divinis 
dicendi instituit; artem musicam maiestati Sacrorum convenienter ser- 
vire iussit. Sanctimoniae fautor, divina caritate adspirante, caelestis epuli 
frequentiorem, immo cotidianum usum invexit atque ut pueri inde a 
tenella aetate ad Sacram Synaxim accederent vehementer hortatus est; 
in omnibus praeterea Ecclesiae filiis impensiorem in SS. Eucharistiae 
Sacramentum amorem aluit incenditque. Magister inerrans fidei, doctrinas 
omnium errorum portenta renovantes, insignibus Encyclicis Litteris 
«Pascendi» detexit ac necessario rigore repressit. Acerrimus Religionis 
vindex ac libertatis Christi Ecclesiae fortissimus custos, civile Veto, quod 
dicitur, in electione Romani Pontificis, pro pastoralis officii sui conscientia, 
reiecit: leges de civitatibus ab Apostolica Sede scindendis seu separandis 
impavide repudiavit: Galliae, magna afflictione laboranti, novos Epis- _ 
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copos dedit, et pravorum hominum erumpentem audaciam compescuit. 
Ad Religionis praesidium collapsam Actionis Catholicae disciplinam 
restituit, restitutamque firmavit: Catholicorum sociali actioni novam 
formam praescripsit, novaque munera praefinivit : opificum consociationes 
in viam religiosam sapientissimis legibus direxit opportunioribusque luris 
sanctionibus Religiosorum Ordines communivit. Ad christianam fidem 
promovendam et praeservandam novas in Urbe paroecias erexit et paroecia- 
lem vitam omnibus modis fovit auxitque: universis Dioecesium neces- 
sitatibus prospexit: novis praeconum Evangelii missionibus christianum 
nomen dilatavit ; ut dissidentes Orientales ad unitatem Ecclesiae revocaret, 
omne adhibuit studium, ac vere pauperum amantissimus Pater orphano- 
rumgque adiutor, quibusvis populi sui calamitatibus consulere numquam 
desiit. Non labore victus, sed acerbissimo dolore attritus ob infaustum 
saevumgue Europaeum illis diebus exortum bellum, die Xv mensis Au- 
gusti, anno MCMXIV, aegrotare coepit morboque velociter ingravescente, 
die XIX ad extremum deductus est. Omnibus Ecclesiae Sacramentis ro- 
boratus, vicesima die eiusdem mensis mortalem vitam cum aeterna 
placidissime commutavit, Catholico orbe complorante et Sanctum statim 
illum conclamante, quasi primam ac nobilissimam immanis belli iam 
furentis victimam. Sollemnibus exsequiarum rite in Basilica Vaticana 
absolutis, die xXxim mensis Augusti, in Sacris Cryptis, ubi vivens sibi 
sepulturam elegerat, conditus est. Nominis vero Catholici gentes, eum 
statim propter eximias virtutes, quibus nomen suum ornaverat, depreca- 
torem habuerunt apud Divinam Maiestatem. Idcirco plures Purpurati 
Patres, Sacrorum Antistites, Vicarii et Praefecti Apostolici, piae con- 
sociationes ac praesertim sodalicia ab Actione Catholica appellata, 
Catholicae studiorum Universitates et Christifideles ex ordine lai- 
corum, impensis precibus hanc Sedem Apostolicam rogaverunt ut 
inclito illi christianae familiae Parenti Beatorum Caelitum honores decer- 
nerentur. Quam quidem percrebrescentem famam sanctimoniae Deus 
quoque signis caelestibus visus est confirmare. Itaque post processus 
ordinaria potestate institutos, Causa de Venerabili Servo Dei Pio Pp. X 
in Beatorum album ascribendo apud Sacram Rituum Congregationem 
agi coepta est, cuius introductionis Commissionem Nos die duodecima 
mensis Februarii, anno millesimo nongentesimo quadragesimo tertio, 
manu Nostra signavimus. Omnibus deinde iis absolutis quae in huius- 
modi iudicio fuerant pertractanda, inita est disceptatio de virtutibus sive 
theologalibus sive cardinalibus Famuli Dei, quas, post acres investiga- 
tiones probationesque ac sueta comitia, lato decreto die tertia mensis 
Septembris eiusdem anni, ad gradum heroicum pervenisse Nos ediximus. 
Cum postea exerceretur quaestio de miraculis quae, Venerabili illo Eccle- 
siae Pastore deprecante, a Deo ferebantur patrata, ac de quibus in Con- 
gregationibus Antepraeparatoria, Praeparatoria et denique Generali, die 
trigesima mensis lanuarii, anno millesimo nongentesimo quinquagesimo 
primo, coram Nobis habita, actum est, Nos, omnibus rebus perpensis, de 
duobus, edito decreto die undecima mensis Februarii, eodem hoc vertente 
anno, pronuntiavimus constare. Una superfuit disquisitio, an Famulus 
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Dei inter Beatos Caelites tuto foret recensendus; quod quidem dubium 
propositum est a Venerabili Fratre Nostro Clemente Sanctae Romanae 
Ecclesiae Cardinali Micara, Episcopo Veliterno, Sacrae Rituum Congre- 
gationis Pro-Praefecto et Causae Ponente seu Relatore, in Generali Con- 
ventu, die vicesima eiusdem mensis et anni coram Nobis celebrato. Omnes 
autem, qui adfuerunt, cum Patres Cardinales Sacris tuendis Ritibus 
praepositi tum Praelati Officiales Patresque Consultores cunctis suffragiis 
id affirmaverunt. Nos tamen pro rei magnitudine mentem distulimus 
aperire quo ad tam gravem ferendam sententiam supernum adiumentum, 
enixis precibus ad Deum admotis, amplius Nobis obveniret. Itaque, die 
tandem quarta mensis Martii, anno millesimo nongentesimo quinqua- 
gesimo primo, accitis memorato Cardinalí Sacrae Rituum Congregationis 
Pro-Praefecto et Causae Relatore, Venerabili Fratre Alfonso Carinci, 
Seleuciensi in Isauria titulo Archiepiscopo et Supremi Consilii Sacris 
Ritibus praepositi Viro a secretis, necnon dilecto filio Salvatore Natucci, 
Fidei Promotore Generali, post Eucharisticum Sacrum pie celebratum, ad 
Venerabilis Famuli Dei Pií Pp. X sollemnem Beatificationem tuto procedi 
posse declaravimus. Quae cum ita sint, Nos, universae Ecclesiae Catho- 
licae vota implentes, harum Litterarum vi atque auctoritate Nostra 
Apostolica, facultatem facimus ut Venerabilis Dei Servus Pius Pp. X 
Beati nomine in posterum nuncupetur, eiusque corpus ac lipsana, seu 
reliquiae, non tamen in sollemnibus supplicationibus deferenda, publicae 
Christifidelium venerationi proponantur, atque etiam ut eiusdem Beati 
imagines radiis decorentur. Praeterea eadem Nostra auctoritate concedimus 
ut de illo quotannis recitetur Officium de Communi unius Summi Pontifi- 
cis cum lectionibus propriis per Nos approbatis, et Missa de eodem Com- 
muni cum oratione propria approbata celebretur, iuxta Missalis et Bre- 
viarii Romani rubricas, Huiusmodi autem Officii recitationem Missaeque 
celebrationem fieri dumtaxat largimur in Dioecesibus Tarvisina, cuius 
intra fines Beatus ipse ortus est, Mantuana et Venetiarum, in quibus 
Sacrorum Antistitis munere sancte est perfunctus, ac demum Romana, 
in qua ut Ecclesiae Catholicae Episcopus ac gregis christiani Summus 
Pastor diem obiit supremum, ab omnibus Christifidelibus qui horas ca- 
nonicas recitare teneantur et, quod ad Missas attinet, a presbyteris om- 
nibus, tam e saeculari quam e religioso Clero, ad templa seu sacella, in 
quibus Beati ipsius festum agatur, convenientibus. Denique largimur ut 
sollemnia Beatificationis Venerabilis Pii Pp. X, servatis servandis, in 
supra dictis templis seu sacellis celebrentur, diebus legitima auctoritate 
designandis, intra annum postquam sollemnia eadem in Sacrosancta 
Patriarchali Basilica Vaticana fuerint peracta. Non obstantibus Constitu- 
tionibus atque Ordinationibus Apostolicis ac Decretis de non cultu editis, 
ceterisque quibuslibet contrariis. Volumus autem ut harum Litterarum 
exemplis, etiam impressis, dummodo manu Secretarii Sacrae Rituum 
Congregationis subscripta sint atque eiusdem Congregationis sigillo 
munita, in iudicialibus quoque disceptationibus eadem prorsus îides ad- 
hibeatur, quae Nostra voluntatis significationi, hisce ostensis Litteris, 
haberetur. 
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Datum Romae, apud Sanctum Petrum, sub anulo Piscatoris, die uit 
mensis lunii, Dominica infra Octavam Sacratissimi Cordis Iesu, anno 
MCMLI, Pontificatus Nostri tertio decimo. 


PIUS PP. XII 


TIL. Allocutio : ad delegatos Acttonis Catholicae [talicae Romae 
coadunatos (1). 


Les normes de l'action catholique. 


Chers fils et filles — hommes et dames, jeunesse masculine et fémi- 
nine, maîtres et maitresses de l’Action catholique italienrie, — Nous 
vous saluons de grand cceur et vous remercions de la diligence avec 
laquelle vous vous êtes appliqués dans les jours passés à l'étude de 
deux questions d'une importance capitale pour la vie religieuse, publique 
et privée en ltalie. Pour Nous, Nous n’avons pas intention aujourd’hui 
de revenir une fois encore sur ces thèmes, et Nous n’estirmons pas 
nécessaire de vous exprimer la joie paternelle, que vous lisez dans Nos 
yeux, à vous voir réunis en aussi grand nombre autour de Nous; mais _ 
Nous désirons plutôt attirer votre attention sur quelques points qui 
concernent l’Action catholique en elle-même. 

1. — Avant tout, vous êtes Action catholique. Ce mot Action, en 
même temps précis et compréhensif, indique le caractère propre de votre 
organisation et vous distingue des autres associations catholiques. Non 
pas que celles-ci n'exercent pas, elles aussi, une action, mais leur action 
tend généralement à un but particulier et déterminé qu'on veutatteindre 
au moyen d’un- travail organisé et durable, qu'elles déploient leur activité 
soit dans l'ordre religieux et charitable, soit dans l'ordre social économi- 
que, ou en d'autres champs de la culture. Aussi, ces associations 
prennent ordinairement leur nom même du but qu'elles se proposent. 

Vous, par contre, vous vous appelez simplement « Action catholique» 
parce que, ayant un but général, et non particulier ou spécifique, vous 
n’êtes pas un axe fixe autour duquel gravite le mécanisme d'une organi- 
sation quelconque, mais plutôt comme un lieu de rassemblement où 
convergent et s’'organisent les catholiques d'action. 

Il sensuit qu'il ne peut y avoir parmi vous — comme il y en a 
légitimement et utilement dans les autres associations, — à côté des 
membres actifs, vrais et propres, d'autres, pour ainsi dire, «honoraires », 
qui adhèrent simplement au but objectif de l'association, renouvellent 
régulièrement leur inscription, payent leur cotisation et recoivent peut- 
être aussi les publications périodiques et prennent part quelquefois aux 
assemblées. Par contre, on ne pourrait concevoir un groupe d'Action 
catholique dans lequel se recruteraient des membres non pleinement 


(1) Texte italien in A. A.S., XXXXIII, 1951, p. 375-379; traduction francaise in 
D.C. 1951, col, 577-581. 
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actifs. Prendre la carte de membre, écouter des conférences ou des 
discours, s’'abonner au journal, peut-être aussi sans le lire, cela peut-il 
suffire pour se dire un vrai membre de l’Action catholique? N’y aurait-il 
pas une opposition entre le nom et la chose? Mériterait-il le nom 
d'Action catholique, un petit noyau de membres actifs auquel une foule 
amorphe d’adhérents ferait escorte et chorus dans les grandes manifes- 
tations publiques ? | 

IL. — L’Action catholique — vous le savez bien — est‚à un titre 
spécial, directement surbordonnée à la hiérarchie ecclésiastique dont elle 
est la collaboratrice dans l'apostolat. Dans l'Action catholique italienne 
la présidence générale et des divers groupes diocésains et paroissiaux 
regarde les laïcs, qui toutefois sont secondés et guidés par des assistants 
ecclésiastiques, alors que dans les Congrégations mariales, qui pourtant 
peuvent se dire pleno jure Action catholique, le curé est le président-né 
(cf. Constit. Bis Saeculari, 27 septembre 1948. A.A.S. vol. LX, p. 393 et 
suiv.). Mais afin que l'assistance à vos associations féminines soit vrai- 
ment sainte et fructueuse, les prêtres, avec intention et discrétion délica- 
te, laissent complètement aux dirigeantes, et en tout cas aux soins et 
aux mains de femmes religieuses et instruites, ce que celles-ci peuvent 
faire par elles-mêmes, même parfois mieux, en bornant d'eux-mêmes 
leur action au ministre sacerdotal. 

Ces considérations sur lorganisation de lAction catholique nous 
amènent à ajouter quelques avis généraux qu'imposent certaines ten- 
dances non droites qui se sont manifestées de notre temps. 

D'abord un mot sur la conception de l'apostolat. Celui-ce ne consiste 
pas seulement dans l'annonce de la bonne nouvelle, mais aussi à con- 
duire les hommes aux sources du salut, mais en respectant pleinement 
leur liberté, à les convertir et à apprendre aux baptisés, au prix d'un 
rude effort, à devenir de partfaits chrétiens. 

Ce serait, d'autre part, une erreur de voir dans l’Action catholique 
— comme certains l'ont affirmé récemment — quelque chose d'essen- 
tiellement neuf, un changement dans la structure de PÉglise, un nouvel 
apostolat des laïcs qui serait à côté de celui des prêtres et non subor- 
donné à celui-ci. Il y a toujours eu dans lEglise une collaboration des 
laïcs à l’apostolat hiérarchique, en subordination à l'évêque et à celui à 
qui l'évêque a confié le soin des âmes sous son autorité. L’Action catho- 
lique a voulu donner à cette collaboration seulement une nouvelle forme 
et organisation accidentelle pour rendre son exercice meilleur et plus 
efficace. 

Bien que l’Action catholique soit au début, comme l’Église elle-même, 
organisée suivant les diocèses et les paroisses, cela n'empêche pas cepen- 
dant son développement ultérieur au delà et au-dessus des limites re- 
streintes de la paroisse. Il faut également reconnaître que, nonobstant 
toute l'importance des valeurs et des énergies fondamentales et irrem- 
placables de la paroisse, la complexité rapidement croissante, technique 
et spirituelle de la vie moderne, peut exiger d'urgence une extension 
plus large de l’Action catholique. Mais celle-ci encore demeure toujours 
un apostolat des laïcs soumis à l’évêque ou à ses délégués. 


3 
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II. — L’activité de l'Action catholique s’étend à tout le champ 
religieux et social, c'est-à-dire, aussi loin que va la mission et l'oeuvre 
de Église. Or donc, on sait que l'accroissement normal et le renforce- 
ment de la vie religieuse suppose une mesure déterminée de conditions 
saines, économiques et sociales. Qui ne se sent le coeur serré à voir 
combien la misère économique et les maux sociaux rendent plus difficile 
la vie chrétienne selon les commandements de Dieu et trop souvent 
exigent d’héroïques sacrifices ? Mais on n’en peut conclure que Eglise 
doit commencer par mettre de côté sa mission religieuse et procurer 
avant tout l’assainissement de la misère sociale. Si l'Église a été toujours 
soucieuse de défendre et de promouvoir la justice, elle a, depuis le temps 
des Apôtres, même devant les plus graves abus sociaux, accompli sa 
mission et, avec la sanctification des âmes et avec la conversion même 
des sentiments intérieurs, a cherché à ouvrir la voie à l’assainissement 
des misères et des préjudices sociaux, persuadée qu'elle est que les forces 
religieuses et les principes chrétiens valent mieux que tout autre moyen 
pour en obtenir la guérison. 

IV. — L’organisation extérieure et bien disciplinée de l’Action ca- 
tholique n'exclut pas, mais encourage même la perspicacité personnelle et 
esprit de prévoyance et d'initiative de chacun — chacun selon ses 
qualités propres et ses capacités — en contact permanent avec les 
membres d'Action catholique du même milieu, de la même profession 
de la même sphère. Chacun se tient cordialement disponible toutes les 
fois que Ie besoin se fait sentir de quelques activite ou campagne catho- 
lique. Avec son enthousiasme et avec son dévouement, chacun -apporte 
un secours désintéressé aux autres unions et institutions qui peuvent 
désirer son concours pour obtenir plus súremeni et plus parfaitement 
leur propre fin. 

En d'autres termes, ne serait pas compatible avec un vrai concept de 
YAction catholique la mentalité d’associés qui se considéreraient comme 
les rouages inertes d'une machine gigantesque, incapables de se mouvoir 
pat eux-mêmes, tant que la force centrale ne les fait pas tourner. Il ne 
serait pas admissible de voir les chefs de l'Action catholique être comme 
les manceuvres d'une centrale électrique devant un tableau de commande, 
attentifs seulement à lancer ou à interrompre, à règler ou à diriger le 
courant dans un vaste réseau. 

Par-dessus tout, ils doivent exercer une influence personnelle morale 
qui sera l’effet normal de l'estime et de la sympathie qu’ils sauront se 
concilier et qui donnera crédit à leurs suggestions, à leurs conseils, à 
Vautorité de leur expérience, chaque fois qu’il s'agira de mettre en 
mouvement les forces catholiques prêtes à l’action. 

V. — Nous n’avons pas besoin de vous apprendre que l'Action ca- 
tholique n’est pas appelée à être une force sur le terrain de la politique 
de parti. Les citoyens catholiques, en tant que tels, peuvent bien s’unir 
dans une association d’activité politique; c'est leur bon droit, non moins 
comme chrétiens que comme citoyens. La présence dans leurs rangs et 
la participation des membres de l’Action catholique — dans le sens et 
les limites susdits — est légitime et peut être encore absolument dési- 
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rable. On ne pourrait par contre admettre, même en vertu de l'article 43 


du Concordat entre le Saint-Siège et l’Italie, que l'Action catholique 
devienne une organisation de parti politique. 

VL. — L’Action catholique n’a pas même par sa nature la mission 
d'être à la tête des autres associations et d’exercer sur celles-ci une charge 
de tutelle quasi d’autorité. Le fait qu'elle est placée elle-même sous la 
direction immédiate de la hiérarchie ecclésiastique ne comporte pas une 
pareille conséquence. En fait, la fin propre de chaque organisation est 
celle qui détermine la règle de sa direction. Et il peut bien se trouver 
que cette fin ne requiert pas et même ne rend pas opportune une telle 
direction immédiate. Mais ces organisations ne cessent pas pour cela 
d'être catholiques et unies à la hiérarchie. 

Comparé à celles-ci, le sens spécifique de l’Action Catholique consiste, 
comme Noús l’avons dit dans le fait qu’elle est comme le point de 
rencontre de ces catholiques actifs, toujours prêts à collaborer. avec 
Yapostolat de Eglise, apostolat hiérarchique par institution divine, et 
qui trouve dans les baptisés et les confirmés ses coopérateurs qui lui 
sont unis surnaturellement. 

De ceci découle une conséquence quiest en même temps un avis paternel, 
non pour l'Action catholique d’un pays déterminé, mais pour l' Action 
catholique de tout pays et de tout temps. Savoir : sa construction devra 
s'adapter dans les différentes régions aux circonstances particulières du 
lieu ; mais en un point, tous ses. membres doivent être égaux: dans le 
sentire cum Ecclesia, dans le dévouement à la cause de VEglise, dans 
obéissance envers ceux que V’Esprit-Sainta établis évêques pour gouverner 
VEglise de Dieu, dans la soumission filiale envers le Pasteur suprême, 
à la sollicitude duquel le Christ a confié son Eglise. Et comment pourrait- 
ilen être autrement parmi’vous, membres de Action catholique, formés 
pour ainsi dire comme une seule chose avec l’évêque et avec le Pape ? 

Avec un tel souhait, Nous vous accordons dans leffusion de Notre 
coeur, chers fils et filles, Notre Bénédiction apostolique. 


B. EX ACTIS SS. CONGREGATIONUM 


L. E Suprema S. Congregatione S. Officii 


Notificatio : Damnatio sacerdotis Michaelis Collin et « Institut des 
Apôtres de l'amour infini» (1). 


Suprema Sacra Congregatio S.Officii, decreto feriae IV, diei 17 la- 
nuarii 1951, redegit ad statum laicalem Sacerdotem MICHAELEM COLLIN, 
a Congregatione Sacerdotum a S. Corde Iesu iam dimissum et per plures 
dioeceses pervagantem, qui saepe ac variis modis praescripta sacrorum 
canonum violaverat. 


(1) A. A. S. XXXXIIL, 1951, p. 477. 
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Associationem autem cui titulus «/nstitut des Apôtres de l'Amour 
Infini — Opera degli Apostoli dellAmore Infinito»n quam praedictus Sa- 
cerdos, absque approbatione competentis Auctoritatis Ecclesiasticae, con- 
dere praesumpserat, eadem Suprema S. Congregatio dissolvit atque vetuit 
rursus constitui. ú 

Datum Romae, ex Aedibus S. Officii, die 30 Maii 1951. 

Marinus MARANI, Nofarius. 


IL. E S. Congr. Consistoriali 


1e Decretum : de wetito civilium nobiliarium titulorum usu in epis- 
coporum inscriptionibus et armis (r). 


Attentis dispositionibus, quae de nobilitatis familiaris titulorum et 
signorum usu in Episcoporum inscriptionibus et armis iamdiu latae fue- 
runt, i.e. Constitutione Apostolica « Militantis Ecclesiae» diei 19 decem- 
bris 1644 et Consistoriali Decreto diei 15 ianuarii 1915, (v. Acta Ap. Sedis, 
a. vil-1915, pag. 172), Ssmus Dominus Noster Pius Divina Providentia 
PP. XII, mature perpendens huiusmodi saeculâres nobilitatis titulos vel 
notas pristinum amisisse iuridicum fundamentum et ab hodiernis rerum 
hominumque condicionibus dissentire, veteres immutare novasque edicere 
normas peropportunum duxit. 

Quapropter, praesenti Consistoriali Decreto, idem Ssmus Dominus 
Noster decernere dignatus est ut Ordinarii omnes in suis sigillis et in- 
signibus seu armis, necnon in epistularum ac edictorum inscriptionibus, 
titulorum nobiliarium, coronarum aliarumve saecularium notarum usu 
in posterum prorsus abstineant, etiam si ipse episcopali vel archiepisco- 
pali sedi sint adnexa. 

Contrariis quibusvis, etiam specialissima mentione dignis, minime 
obstantibus. 

Datum Romae, ex Aedibus S.Congregationis Consistorialis, die 12 
Maii 1951. 

+ Fr. A. I. Card. PrAzzA, Ep. Sabinen. et Mandelen., a Secretis. 


le SO: 
Iosephus FERRETO, Adsessor. 


go Declaratio : Excommunicatio contra persecutores Exc. P. D. 


Josephi Grosz (2). 


Quum quidam nedum violentas manus sacrilege iniicere in Excmum 
P. D. losephum Grosz, Archiepiscopum Colocensem, sed et Hlum ad 
iudicem laicum trahere et iniquo iudicio subiicere atque ab exercitio 


_Suae archiepiscopalis iurisdictionis impedire ausi sint, haec Sacra Con- 


sistorialis Congregatio declarat eos omnes qui huiusmodi delicta patra- 


(1) A.A.S. XXXXINL, 1951, p. 480. 
(2) A.A. S. XXXXIII, 1951, p. 481. 


verint, sive mtidantes cuïuseumque gen k 3 
quos praefata delicta, sua natura, postula rint, sive illos qui ad de 
ctorum consummationem induxerint vel in hanc quoquo modo concur- 
rerint, si tamen sine eorum auxilio delictum non fuisset commissum,_ 
excommunicationem latae sententiae specialí modo Sedi Apostolicae re- 
servatam — ad tramitem cann. 2343 S 3, 2341, 2334 n. 2, 2209 SS 1-3, - 
contraxisse ceterasque poenas pro Ge delinquentium incurrisse 
normam sacrorum canonum Codicis Iuris Canonici. 

Datum Romae, ex Aedibus Sacrae GONE Consistorialis, aien 
29 Tunií 1951. 8 

+ Fr. A. 1. Card. PrAzzA, Ep. Sabien et Mandelen., a Secretis. 
Eer: 


SACRA SCRIPTURA 


„iEZEN TH. C., Hoofdlijnen der Theologie van het Oude Testa- 
as: Wageningen, Veenman en Zonen, 1949, 24 x 16 cm, 302 blz. 

Het is maestat geen gunstig voorteken in de titel van een boek het 
woord « hoofdlijnen - « vinden, omdat dit woord gewoonlijk veel opper- 
vlakkigheid aankondigt. Maar Ge naam van Prof. Vriezen neemt aanstonds 
alle wantrouwen weg, omdat deze eminente exegeet alle hoekjes van het 
O0. T. en van de wereld daarrond kent en zo in staat is hoofdlijnen te 
trekken door de varieteit van de Israëlitische gedachtenwereld, waarvan hij 
vooraf het détail grondig heeft onderzocht. « Hoofdlijnen der Theologie van 
O. T. >» ís een publicatie die meetelt. 

Wel staat er in dit boek een spijtig kapittel, het vierde (Het O.T. als 
Woord Gods) waarin men zo pijnlijk duidelijk de hopeloze voorstelling van 
de gereformeerde theologie aanvoelt om, na de rationalistische crisis, het 
menselijke met het goddelijde aspect in de Bijbel te verzoenen; S. zou in 
een degelijk katholiek handboek vele elementen (bv. onderscheid tussen 
inspiratie en revelatie, het begrip traditie e.a.) kunnen vinden om zijn 
zienswijze op dit stuk wat steviger te maken. Verder is dit boek geen 
meesterwerk ín litterair opzicht; het mist hier en daar evenwicht van com- 
positie en soepelheid in de zinsbouw. En toch aarzelen wij niet deze 
publicatie merkwaardig te noemen, en menen dat het naast de klassieke 
theologieën van het O. T. onmisbaar voor de theoloog is geworden. Och ja, 
‚men vindt in deze klassiekers meer analyse-gegevens, meer referenties en 
vooral meer logische uitbouw ; men zoekt iets over God in het O.T., en 
men vindt de steekkaarten samengebracht in Hfdst. L. Er schuilt onder deze 
mozaiek-methode een werkelijk gevaar, namelijk dat men een Westers- 
meestal Duits -gedachtensysteem stoffeert met Israëlitische elementen. Prof. 
Vriezen integendeel geeft ons een echt Israëlitische synthese van Israëlitische 
geloofsgegevens: hij gaat uit van Israëlitische belangstellingscentra, vat deze 
in Israëlitische denkschema’s, blijft zo veel dichter bij het levende Israëlitische 
geloof en laat meteen ook meer de religieuze waarde der Bijbelse Theologie 
tot haar recht komen. Hij vertoont bij de opbouw dezer organische synthese, 
een meesterlijk historisch inzicht, niet enkel omdat hij het principe van de 


(€) Opera non-catholica asterisco (*) notantur. 


heilige God, die in gemeenschap is getreden met zijn volk. \ 
Dit alles heeft S. principieel verantwoord in zijn wv lange inleiding 
(blz. 1-78). Hij pastte — en dat is vooral, van belang — deze principes 


consequent toe- in het tweede deel: de inhoud der oudtestamentische 


theologie. Het heeft geen zin een samenvatting van hoofdlijnen te geven. 
Het moge volstaan de hoofdstukken te citeren: Het karakter der O. T.sche 
godskennis als gemeenschapsverhouding van de Heilige God met de mens 
(VD, God (VID, De mens (VIII), Het verkeer van God en mens (IX), Het 
verkeer van mens en mens (ethiek) (X), God, mens en wereld, heden en 
toekomst (XI). Er zit in deze kapittels niet alleen een grondige kennis van 
de Bijbel, maar — en het onderscheid is van belang — een vertrouwd zijn 
met het Bijbels denken gecondenseerd dat uitzonderlijk is in de theologieën 
die totnogtoe verschenen. Bij een détail zou men wel hier en daar een 
vraagteken kunnen plaatsen — exegetenvrede is zoals paradijsvrede slechts te 
verwachten voor de eschatologische tijd —, ook zijn bepaalde punten meer 
in functie der protestantse geloofsleer uitgewerkt, maar in zijn geheel is dit 
werk een verrijking, waarvoor ook de katholieke beroepstheoloog Prof. 
Vriezen zeer dankbaar zal zijn. HvB: 


* JEHOUDA J., La Vocation d'Israël, Boudry (Neuchatel), Hauser-La 
Baconnière (Office de publicité,- 36, rue Neuve, Bruxelles), 1948, 
19 x 14,5 cm., 237. p. 

Je me rappelle avoir assisté un jour â une farce estudiantine : un 
chef d'orchestre présentait son équipe, dont il louait les capacités extraor- 
dinaites ; il terminait en disant qu’on pourrait s'en rendre compte à une 
prochaine occasion. C'est à peu près la même impression que le livre de M. 
J.- Jehouda m’a fait; il ne fait qu’annoncer une grande révélation, qui 


_consisterait à nous faire connaître la vocation d’Israël en nous faisant comprendre 


que le monothéisme d'Israël est unique moyen de sauverle monde; mais la 
révélation prédite ne s'est pas faite, en tout cas pas pour moi. Il est 
vrai que le présent livre n'est qu’une entrée en matière, mais qui, je 
Yavoue sincêrement, m'a coupé l'appétit des suivants. H.v.d.B. 
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ord op het probleem van het leven. [: God 
Genade en verlossing ; II Tegenover het 


schepping ; 3 
Ge hs ie Ee Mierlinds van J. A. STRAUYEN, Doornik, Caster- 
moderne leven. 


F. LELOTTE, Het antw 


Kale 


950 44 en 240 blz., 39-39 en 48 fr. 

man, | * gristenen hebben slechts een gedeeltelijke kijk op de katholieke 
Ee Nr staren zich dan blind op détailpunten en verwaarlozen het 

te ; daarbij verbergen zij nog aan degenen die op zoek zijn naar 

op heid be, ware gelaat van het katholicisme. Om die reden schreef 

de ÎLeroue deze synthese van het katholicisme opgevat als antwoord op 

wët probleem vam “hat leven. In détail wordt aangetoond hoe elke menselijke 


vraag en‚ katholiek antwoora-—0 volkomen op elkaar passen zodat het 


katholicisme verschijnt als de godsdienst. die alle domeinen van het leven 
doordringt en aan alle levensuitingen een zin geeft. 
Het werk bestaat uit drie delen. Het eerste vertrekt van de algemeen 


menselijke problematiek over de zin van het leven om in de juiste opvatting 


over de betrekkingen tussen mensen en God de grondslag te vinden van de 
vereiste menselijke houding. Het tweede deel beschouwt de bovennatuurlijke 
verlossing door de eeuwigblijvende Christus in het licht van de menselijke 
drang naar hoger leven en de val door de erfzonde. Het derde bepaalt de 
houding van de mens tegenover het moderne leven, hetzij tegenover de 
‘veelzijdige vermogens van de menselijke persoon, hetzij tegenover de ver- 
schillende gemeenschappen, hetzij tegenover de stoffelijke goederen. Een 
uitstekende bibliographie sluit ieder deel van het werk af. 

Het grote succes dat de oorspronkelijke franse uitgave te beurt viel, 
bewees reeds hoe dit boek werkelijk aan een verlangen en een nood 
beantwoordde. Daarom zal deze Nederlandse vertaling bij ons ook zeer 
welkom zijn. Het werk, gezien zijn vulgariserende en zeer bevattelijke aard, 
kan in bredere kringen ten bate van de godsdienstige vorming verspreid 
worden. MF. 


A. H. J. VAN GROENEWOUD, Verantwoording van het katholieke 
geloof, Antwerpen, ’t Groeit, 12 x 20 cm., 140 blz., geb. 56 fr., 
gen. 40 fr. 

Schrijver bedoelt in dit werkje het eigenlijke « katholieke > geloof te 
verantwoorden, d.w.z. met deugdelijke argumenten aan te tonen dat de ge- 
loofsinhoud van de katholiek werkelijk van God kemt, steunt op diens gezag 
en dientengevolge voor het geloof aanvaardbaar is, In dit licht ontwikkelt hij 
zeer klaar vooreerst de voortreffelijkheid van de katholieke Godsdienst als 
bevrediging van de menselijke aspiraties, vervolgens het wonderteken in zijn 
veelzijdige uitingen en tenslotte de overeenstemming van de katholieke gods- 
dienst met de bedoelingen van Christus. Het laatstgenoemde hoofdstuk is 
o. i. het verdienstelijkste. 


S. heeft gedacht het bewijs van de 
achterwege te kunnen laten. We menen nocht 
basis moet zijn van iedere geloofsapologie. Eers 
van de N. T, openbaring vaststaat kan men het go 


loofsphenomeen gezien. van het ge- 
NME. 

A. CARREL, Reis naar Lourdes, Antwerpen, Sheed en War, 

20 x 14 cm, gen. 55 fr., geb. 75 fr. „1951, 


Onder de doorzichtige naam van Lerrac beschrijft. Dr Castra 


desreis die hij in 1903 ondernam om te zien of er wer*<tiik verander @Ì 


delijke Zending van Christus 
dat dit toch Der den 


in de toestand van zieken optraden, zoals in Verhalen over Lourden werd — 


beweerd. Onder zijn sceptische blik gebeurde toenmaals een plotse genezing 
van een vergevorderde buikvliesontsteking van tuberculeuze aard. Eerlijk 
positivist als hij. was mocht-Carrel dit bepaalde feit niet afwijzen uitslultend 
op grond dat het ongewoon was en dat hij niet: bij machte was er een 
verklaring voor te geven. Deze reis naar Lourdes werd dan ook voor Carrel 


de inzet van een trage doch zekere terugkeer van het exclusief positivisme _ 


en scepticisme naar het geloof in God en in de religieuze mens. De groei 
van deze houding kan men hier en daar opmerken in het tweede deel dat 


losse dagboekfragmenten en overpeinzingen, die na de dood van Carrel _ 
werden gevonden, voor ons openlegt. De rationalist voor wie alleen positieve 


wetenschap als hoogste doel gold, schreef op 22 Maart 1943: «de heiligheid 


en niet de wetenschap is het doel van het leven. Maar wel kan de 


heiligheid het leven niet ordenen en leiden zonder de hulp van de weten- 
schap. De wetenschap heeft tot taak te zorgen dat de mensen tot de 
heiligheid kunnen geraken >. M.F. 


Wat verwacht U van de priester ? door Mgr DE BAZELAIRE, Mgr 
GARONNE, P. CLAUDEL, H. BORDEAUX, F. MAURIAC, R.D'HAR- 
COURT enz., Uit het frans vertaald door H. L. NEDERSIGT en G. 
VAN DER POEL, Voorhout, Foreholte, Antwerpen, ‘t Groeit, 1951, 
13 x 19 cm, 391 blz., geb. 101 fr. 


De «Centre de Documentation sacerdotale», 19, rue de Varenne te 


Parijs onder leiding van Kan. Lieutier, stuurde ter beantwoording aan een 
aantal katholieke letterkundigen de twee volgende vragen : Wat betekent de 
priester voor U? Wat verwacht-U van de priester ? Zo ontstond dit boek. 


Het is een heerlijk getuigenis over de rol en de betekenis van de katholieke 


priesterschap in het algemeen en niet in het minst van de franse clerus. 
Treffend zijn de artikelen van de leken, vooral van F. Mauriac, R. 

d'’Harcourt en H. Bordeaux, die aan de hand van concrete priesterfiguren 

die zij in hun leven ontmoetten, het ideale priesterbeeld schetsen. De 


> 
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priester is voor hen de man die bekleed is met volmachten, de man van 
het heilig dienstwerk, degene die de sacramenten toedient en van wie de 
leek hulp en steun of kortweg «aanwezigheid» verwacht, aanwezigheid 
vooral op die ogenblikken waarop de afwezigheid van de mensen bijzonder 
wordt gevoeld. Naast de getuigenissen van leken heeft de redactie ook het 
woord willen geven aan priesters zelf. Hoe de priester van deze tijd moet 


“zijn wordt in zeldzaam eerlijke bewoordingen geschetst door Mgr de Baze- 


laire; hoe die priesterlijke heiligheid zich aan de verschillende middens van 
arbeiders, burgers, studenten en plattelandsbevolking moet adapteren wordt 
behandeld door vier priesters die respectievelijk in die verschillende middens 
werken. Ook praktische kwesties worden opgeworpen, die de kans op 
resultaten van het priesterlijke « vak» in het geding brengen, o.a. het pro- 
bleem van de vorming van de priesters op het seminarie (door Mgr Garonne), 
en het moeilijk probleem van het contact met het publiek waar met zoveel 
moeite naar gezocht wordt in de preken. 

Voor de priesters die dit werk lezen, zal de lezing een bewustwording 
van hun taak bewerken. Speciaal bevelen wij aan de artikelen van de 
bovenvermelde leken, de studie van Mgr de Bazelaire en de zeer pikante 
nota's door Silens en door P. Charles op het ‘einde van het boek. 

M.F. 


Gij zijt niet langer pelgrims. Ervaringen van bekeerlingen binnen 
de Kerk, bijeen gebracht, ingeleid en van een nabeschouwing voor- 
zien door Dr N. G. M. VAN DOORNIK, Utrecht-Brussel, Het Spec- 
eum l0b Otegem JO blz e gebuet.118. 10 of 130 mir. 

«Een bekeerling is een schatgraver en wanneer hij zich een weg door 
de duisternis heen heeft gewroet en het licht voor hem daagt, dan blijft hij 
nog een schatgraver heel zijn leven lang, want nooit zijn de schatten uitge- 
put, nooit is het terrein volledig ontgonnen >». Deze woorden van Zr Dr 
M. Constanza op het einde van haar heerlijk getuigenis (bl. 274) kunnen wij ook 
toepassen op de inhoud van dit boek. Het bevat voor de van huis uit katho- 
liek een aantal schatten, waarvan hij veelal weinig bewust is en die bij 
lezing van dit werk dieper tot zijn geest kunnen doordringen; het zal ook 
op velerlei plaatsen de niet katholiek kunnen treffen, omdat deze bekeerlingen 
hun ontdekking van en hun geleidelijk indringen in de Una Sancta op zo 
serene wijze mededelen, dat de andersdenkende langs deze weg een beter 
beeld krijgt van het katholicisme. 

Volledig de inhoud van dit boek weergeven is onmogelijk. Het is opgevat 
als een vervolg op «Pelgrims naar de Una Sancta (Coll. Gand., 1949, 


“blz. 196). In dit deel is het aantal referaten gelukkigerwijze verminderd : 


27 Nederlanders, gekomen uit verschillende richtingen, werkzaam in velerlei 
beroepen, van zeer uiteenlopend karakter, vertellen over hun ervaringen 


_ binnen de Kerk, nadat zij de grote stap die hun leven een nieuw aanschijn 


ie A 
gaf, gezet hadden. Deze ervaringen betreffen vooral de hoofddogma’s van 
het katholicisme als de werkelijke tegenwoordigheid van Christus in de 
Eucharistie, het offer van de H. Mis, de leiding van het hierarchisch gezag 
als bron van hogere vrijheid, de ontdekking en overweldigende invloed van 
de katholieke biecht, de Maria-devotie enz. enz., Verder komen in aanmer- 
king de ontdekking van de morele deugden van de katholieken, niet in het 
minst van de naastenliefde en van het gâve gezinsleven bij het katholieke 
volksdeel van Nederland. Er zijn ook schaduwzijden waar de bekeerlingen 
zich aam stoten o. a. de geslotenheid van de katholieken, de burgerlijkheid 
van hun godsdienstig leven, de tekorten van de predikatie enz. In ’t algemeen 
blijkt dat er jaren nodig zijn eer een convertiet een volledig katholiek wordt 
en eer het gevoelsleven zich heeft omgezet in een zuiver geloofsleven. 

Een voortreffelijke nabeschouwing van de samensteller Dr Van Doornik 
geeft de eerste conclusies uit dit omvangrijke materiaal: een voorlopige 
groepering van de psychische typen onder de bekeerlingen, de groei van de 
geloofsbeleving in de breedte en in de diepte en tenslotte de functie van de 
bekeerling in de Kerk. Dergelijke werken zijn geroepen om niet alleen in 
de praxis van het leven een beter begrip voor de geestelijke noden van 
andersdenkenden te doen ontstaan, maar ook om de theologie van het 
geloof en het geloofsleven tot een meer concrete en meer reële uitbouw 
te brengen. M.F. 


THEOLOGIA PASTORALIS 


R. KUITERs, O. E.S. A., Onze parochiestructuur, een belemmering 
voor de zielzorg, Antwerpen, 't Groeit, 1951, 31 x 21 cm, 39 bl, 
25 fr. 

Sinds verschillende jaren wordt over de parochiestructuur geredetwist. 
De auteur behoort tot de categorie van dezen die aan de doelmatigheid van 


de territoriale organisatie van-de parochie niet meer geloven. De figuratie 


van onze parochies, beweert hij, stamt uit het feodale tijdperk, waarin het 
inderdaad mogelijk was een gemeenschap aan te wijzen en te omvatten door 
afbakening van een bepaald gebied. Deze toestand is nu geheel anders 
geworden. De laatste eeuwen, die op alle gebied een buitengewone ontwik- 
keling en gemakkelijkheid van verplaatsing der mensen met zich brachten, 
hebben de parochiestructuur, zoals wij die uit vroegere tijden bezitten, 
gemaakt tot een pieus, maar hinderend en onpraktisch archaïsme. Men moet 
er dus niet langer aan vasthouden. 

De auteur is er zich van bewust dat zijn thesis indruist tegen de wet- 
geving van het Kerkelijk Recht. Hij is echter overtuigd een dienst te bewijzen 
aan de Kerk door aan te tonen dat de territoriale parochiestructuur tegen- 
woordig niet meer overeenkomt met het werkelijk leven. Het Kerkelijk Recht 


EEN DTI 


__zal zich mettertijd aan die ontwikkeling van het leven aanpassen, want de 


geschiedenis leerde dat de juridische vorm altijd de evolutie van het leven 
volgt. 

Het voorstel van de auteur is: « daf van een gemeenschap een parochie 
moet gemaakt worden ». Dit voorstel sluit echter niet in dat een parochie 
nooit een territorium meer zou kunnen. zijn, maar wel dat een bepaald 
‘grondgebied op zich zelf nooit het uiteindelijk criterium voor de stichting van 
een parochie mag zijn en het zwaartepunt dient verlegd te worden naar 
de gemeenschap van een homogene groep van gelovigen bv. van haven-, 
industrie-, landarbeiders, handelaars, industriëlen, studenten, intellectuelen. 

De auteur ziet in dat er tegen zijn voorstel ernstige bezwaren kunnen 
opgeworpen worden. De vorming van een homogene gemeenschap tot 
parochie leidt tot exclusiviteit, en de samenleving van duizenden gelovigen, 


_… van alle standen, in de grootstadsparochies vooral, maakt het zeer moeilijk 


aan te wijzen onder welke gemeenschapsvorm de verschillende gelovigen 
vallen. Pals 


A. DE SMET, A. BRYS, M. GOETSTOUWERS, O. P., J; CLEYMANS, 
S.J., Ontkerstening en herkerstening van de Arbeiders, Antwerpen, 
at Groetn 1950rmide TO en 2267 blzD0 tre 

Dit boek is de weergave van de lessen en de besprekingen die ge- 
houden werden gedurende de nationale studieweek van de katholieke werk- 
liedenbonden (K. W.B.) te Melle van 13 tot 16 April 1950. Eerst wordt een 
diagnose gesteld van de hedendaagse toestand bij de werklieden op gods- 
dienstig en zedelijk gebied, en verder worden de middelen tot herstel 
uiteengezet en bestudeerd. Aanbevolen aan de priesters die zich verdienste- 
lijk maken in het apostolaat bij de arbeiders. Polis 


ASCETICA ET MYSTICA 


M. E. BOYLAN, Moeilijkheden bij het inwendig gebed, Voorhout, 
Foreholte, 1950, 12 x 18,5 cm., 200 bl., geb., 60 fr. 

Voor personen die met de gebruikelijke methoden van mediteren niet 
kunnen klaar komen, alsmede voor hen die eens goed konden overwegen, 


maar er stilaan meer moeilijkheden bij ondervinden, werd dit boekje geschre- 


ep Fr 


ven. Het beoogt de aard en de wijze van het gebed te bespreken, niet met 
een wetenschappelijke objectiviteit, maar beschouwd uit het oogpunt van de 
enkeling en zijn behoeften, vooral echter om hem te bemoedigen tot volhar- 
ding in het gebed. Schrijver veronderstelt dat de lezer zich bewust is van 
de noodzakelijkheid van het inwendig gebed, niet enkel voor kloosterlingen, 
maar ook voor diocesane priesters, ja, zelfs voor leken die apostelen willen 
zijn. Hij is verder een besliste tegenstander van de theorie die voorhoudt 


dat er geen gebedstoestand zou bestaan tussen de gewone methodische 


Pen 
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meditatie en de passieve contemplatie. Er is een vooruitgang ín het gebed 
mogelijk; deze correspondeert aan de voortschrijdende vriendschap en ver- 
trouwelijkheid’ met God. De indeling echter van het gebed, in scherp 
omschreven en van elkander gescheiden toestanden, is zeer moeilijk. Waar 
het vooral op aankomt is, dat de gelovige zich hoedt voor stilstaan, dat 
hij blijft klimmen, spijts alles, naar de toppen van de heiligheid. Met Gods 
hulp kan “hij zo ver komen, want door de genade wonen de Goddelijke 
Personen in zijne ziel en de H. Geest komt, volgens het getuigenis van 
S. Paulus, de zwakheid van ons gebed te hulp. P.L. 


M. MOSCHNER, Christliches Gebetsleben, Freiburg, Herder, 1948, 
PAN ICM vate ablie geb DAME 50E 

De auteur heeft, gedurende vele jaren, dikwijls over het gebed gepredikt 
en gesproken, en verzamelde thans de bijzonderste richtlijnen en aanduidingen 
voor het christelijk gebedsleven in een lijvig handboek, dat hij niet opvat 
als een leesboek, maar wel als een gids die tot gebedsoefening moet aan- 
zetten en leiden. Eerst wordt het gebed theologisch gegrondvest en de weg 
ertoe overschouwd ; verder worden de noodzakelijkheid, de inhoud, de hou- 
ding, de ordening van het gebed uiteengezet; daarna komen de verschillende 
vormen van het gebed ter sprake: mondgebed, overweging, beschouwing. 
Het boek besluit met een schone, diepgaande uiteenzeting der. eniging van 
de ziel met God: sie ist als Ganzes hingegeben, hineingezogen und mitge- 
schenkt in das Lieben Gottes in Seiner Ganzheit: und zwar so, das ihre 
einzelnen Kräfte in je besonderer Beziehung stehen zu jeder der einzelnen 
Personen in Gott». Pas 


M. VAN HAUTE, C, SS. R., Maria's geheimen, Leuven, Bibliotheca 
Alphonsiana, 1951, 10,5 x 18 cm., 324 bl.;'ingen. 75 fr. 

Dit boek bevat overwegingen over O. L. Vrouw voor alle Zaterdagen 
en Mariafeesten van het kerkelijk jaar. Ieder overweging is voorafgegaan 
door een voorbereiding en is zelf samengesteld uit twee delen. Zij is 
scripturistisch gefundeerd en op het liturgisch leven gericht. In het totaal 
bevat het boek 81 overwegingen. Het boek kan ook dienst bewijzen in de 
voorbereiding van sermoenen of onderrichtingen voor Mariacongreganisten en 
kloosterlingen. PA 

LJ 
R. GRAEF, C.S. Sp., Au service du Seigneur, Tournai, Casterman, 
(ADOBE OREN E/B prs A Entre 

Les pensées exposées dans ce livre sont extraites de conférences sur 
les voeux de religion données dans les communautés religieuses, la plupart 
des couvents'de femmes. L'auteur insiste surtout sur le côté ascétique des 
voeux, il en dépeint lexcellence non seulement pour les religieux, mais 
aussi pour les chrétiens dans le monde, parce qu'il n'est point de vie 
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véritablement chrétienne si elle ne s'est animée de lesprit d’abnégation et 
de sacrifice. Pel 


G. BURAUD, Pie X, le Pape de l'Unité, Bruges, Desclée, De Brouwer, 
mhdol, 11,5 >» 18,5 cm, 144 p. 
d, Tout restaurer, tout unitier en Jésus! La devise du bienheureux Pape 
Pie X traduisait la passion de l’Unité qui fut la marque profonde de sa 
mission, l’élan créateur de son intelligence. Unité administrative, disciplinaire ; 
unité mystique, de communion; entre ces deux pôles Pie X a fait tenir 
toute l’ceuvre de sa vie. Cette vie, l'auteur la décrit avec une simplicité 
_ charmante. PEES 


À. Ampe, S.J., Franciscus Amelry, de edele Zanger der Liefde, 
Brussel, Standaard - Boekhandel, 1951, 11 x 18,5 cm., 85 bl., 25 fr. 

_ De auteur heeft, door het publiceren van deze studie, een begaafd 
mysticus en een talentvol schrijver uit de eerste helft der 16° eeuw in eer 
hersteld en meteen een schat uit ons geestelijk erf aan de vergetelheid 
ontrukt. Het leven van de tot nu toe weinig bekende Ieperse Karmeliet 
Franciscus Amelry wordt eerst bondig verteld, daarna worden zijn werken 
vermeld en de literaire waarde ervan bepaald. Vervolgens wordt een afzon- 
derlijk hoofdstuk gewijd aan de Brieven teneinde de geestelijke waarde ervan 
te belichten en de persoonlijkheid van de schrijver uit de 16° eeuw beter te 
leren kennen. Bik 


SH. VERMEIR, pr., Als een vis in 't water, Brugge, Beyaert, 1951, 
in-89, 248 bl., geb. 110 fr. 

_< De auteur heeft een grote kennis en liefde van en tot de natuur en tracht 
in dit boek « de kennis van de natuurlijke wereld als een inwijding voor te 
stellen tot het veel verhevener begrijpen van de bovennatuurlijke». Over 
welke natuurverschijnselen hij het ook moge hebben, hetzij over zon, maan, 
sterren, planten en dieren, hetzij over de schoonheid van de mens, overal 
toont Schrijver op originele wijze de grootheid van de Schepper. Dit boek 
kan diensten bewijzen, vooral aan priesters die staan in de zielzorg op den 
‘buiten. Zij kunnen er voor hun catechismuslessen en predikaties oorspronke- 
lijke aspecten vinden die de buitenmensen zullen helpen. «in elk schepsel 
een spiegel des levens te zien en een weergave van Gods Seelen 4 


HISTORIA ECCLESIASTICA 


J. LORTz, Die Reformation in Deutschland. Band [ : Voraussetzun- 
gen, Aufbruch, Erste Entscheidungen. Band II : Ausbau der Fronten, 
_Unionsversuche, Ergernisse, 3° Auflage, Freiburg i. Br, Herder, 1949, 
XII + 437 en IX, 342 blz., DM. 45. 

_— De Reformatie was en blijft ongetwijfeld een der gewichtigste gebeurte- 
nissen der Kerkgeschiedenis. Lortz’ werk is van het beste wat men over 
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deze periode kan ter hand nemen. Het is de bekroning van de gehele ka- 
tholieke geschiedschrijving der Reformatie (Döllinger, Jansen, Denifle, Grisar). 

S. bedoelt niet een volledig gedetailleerde geschiedenis, maar beperkt 
zich tot de hoofdpunten der ontwikkeling en de leidende persoonlijkheden, 
die deze hebben beheerst. In een uitzonderlijk klare uiteenzetting en tegelijk 
met een sterke. historisch-wetenschappelijke (maar toch fijn genuanceerde) 


onderlegdheid neemt Lortz stelling in dit zo complex gebeuren der XVI° 
eeuw. De eerlijke en zakelijke uiteenzetting der oorzaken van de Reforma- 


tie, die voor een groot deel op rekening van de Kerk zelf komen, en het 


blijkbaar onbevooroordeeld zoeken naar echt religieuze gronden in Luther’s 4 


persoonlijkheid en actie doen niets af van de dogmatische striktheid en in- 
tollerantie zijner oordelen noch van de grote liefde tot de Una Sancta, die 
zijn werk inspireert. Door meer klaarheid en waarheid wil S. naar meer 
toenadering tussen beide geloofsgroepen. Daarom vraagt S. nadrukkelijk voor- 
zichtigheid bij de studie van zijn werk, dat slechts na volledige, nauwkeu- 
rige bestudering in zijn geheel mag beoordeeld worden. 

De drievoudige 1fitgave in een tiental jaren getuigt voor het succes dat 
het werk kent; succes, dat omwille van de menigvuldige kwaliteiten van het 
werk meer dan verdiend mag heten. Wie het heeft bestudeerd, kan op een 
verstandige wijze over het Protestantisme meepraten. Re 


FR. FL. VAN OIRSCHOT, Beknopte geschiedenis der sociale kwestie. 
Ontstaan en oplossingen, Roermond, Romen en Zonen, 1951, 532 blz., 
23,5 Xx 15 cm. 


Velen, die tegenwoordig over de sociale kwestie moeten spreken of — 


horen spreken ontbreekt het soms nog heel wat aan sociale vorming en ont- 
wikkeling. Deze beknopte geschiedenis wil hun een inzicht geven in de 


oorzaken en de ontwikkeling der sociale kwestie en van de ideeën, welke _ 


ten grondslag hebben gelegen aan de zeer uiteenlopende systemen en-po- 
gingen tot oplossing van het sociale vraagstuk. In deel 1 schetst S. hoe de 
« renaissancistische breuk» met de Christelijke Middeleeuwen en de opkomst 
van individualisme en liberalisme, op economisch gebied geleid heeft tot het 
verval van de christelijke corporatie en via het mercantilisme, physiocra- 


tisme en de Manchester School tot de economische dictatuur, waardoor de 


toestand van het proletariaat diep treurig werd en de sociale kwêstie vanzelf 4 


zich moest stellen. Deel II behandelt de oplossingen, welke het gemeenschap- 
pelijk bezit als enigste of voornaamste middel aanwijzen : het socialisme van 


Louis Blanc, het marxisme, het Russisch Communisme en hun respectieflijke — 


vertakkingen. Deel III bespreekt de katholieke oplossing. Het slothoofdstuk 
geeft een bondig overzicht van de sociale wetgeving in Nederland van 1874 
tot 1950. 

Even een kijk op de uitgebreide lijst van Bronnen en Aantekeningen 


geeft reeds een gedacht van het werk, dat S. geleverd heeft. De syste-_ 
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matische samenbundeling van dit geweldige materiaal tot een zó heldere en 
klaar omlijnde synthese, maakt dit werk tot een nuttig handboek. Vanzelf- 
sprekend moesten vele détails en nuanceringen, die men voor sommige 
punten zou verwachten, ín zulk overzichtelijk handboek ontbreken; verdere 
studie moet dan aanvullen, op punt zetten en hier of daar corrigeren. Zulks 
doet niets af van de bruikbaarheid en verdienstelijkheid van dit werk. Een 
uitgebreid Personen- en Zaakregister vergemakkelijkt de inzage. WR: 


J. SELLMAIR, Humanitas christiana. Geschichte des christlichen 
Humanismus, München, F. Ebrenwirth Verlag, 1949, 20,5 x 14 em., 
520 blz, DM. 14,50, 


Tussen twee inleidende kapittels, die het standpunt van de S. inzake 
Humanisme bepalen, en twee besluitende kapittels, die de huidige krisis van 
het Humanisme schetsen en de opdracht van een nieuw Humanisme, die er 
uit voortvloeit, laat S. doorheen de eeuwen alle grote vertegenwoordigers 
der Humanitas, van Socrates tot Newman, hun ideëen over «het ware men- 
senbeeld » naar voor brengen. 

_ Met het achteruittreden van het individu voor de massa, met de tech- 
nisering en rationalisering van het leven, waarbij utilitarisme en materialisme 
meer en meer de leidende drijfveren worden van het bestaan, is de gunstige 


« tijd voor echte kultuur voorbij en is een krisis van het Humanisme inge- 


treden. Wij leven in een ver gevorderd stadium onzer kulturele ontwrich- 
ting : de verhoudingen tussen mens en God, mens en natuur, mens en mens 
zijn verstoord of verbroken; in de nieuwste systemen wordt de menselijke 
persoonlijkheid prijsgegeven; het « homo res sacra homini >, grenspaal tussen 
beschaving en barbaarsheid, geldt niet meer. Zelfbezinning dringt zich hier 
op, en daarom terugkeer naar de bronnen, waaruit het klassieke mensen- 
beeld is gegroeid, dat veredeld en vervolledigd door het Christendom, de 
hoogtepunten onzer Westerse kultuur heeft geïnspireerd. ' 
Bondig en bevattelijk wordt de menselijke boodschap der grote 
Klassieken, van de grote christelijke denkers uit Oudheid en Middeleeuwen 
en der grote kultuurstromingen in de nieuwe tijden in essentiele trekken 
samengevat en dikwijls door diepgaande persoonlijke bedenkingen van de S. 
in een gans nieuw daglicht gesteld. Deze geschiedenis van de Westerse 
christelijke kultuur, die een massa materiaal verwerkt, is een aanbevelens- 
waardig werk, dat mits ernstige studie, een ware verrijking aan kultureel 
inzicht bijbrengt. BEERS 


A. M. AMMANN, Abriss der ostslavischen Kirchengeschichte, Wien, 
Herder, 1950, 16 x 23 cm, XVI-748 blz., DM. 26. 

De Russische wereld is niet alleen op onze dagen door een ijzeren 
gordijn afgesloten, ook zijn geschiedenis is voor ons grotendeels een onbe- 
kend gebied. Nochtans moet, ook en vooral voor Rusland het verleden het 
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heden. verklaren. Niemand beter dan P. Ammann, professor in de Slavische 
Kerkgeschiedenis aan het Pauselijk Oosters Instituut te Rome, kan ons door- 
heen die gans andere wereld begeleiden. 

Zijn werk omvat de geschiedenis van al de Oost-Slavische stammen en 


“hun kolonisatiegebieden, wat praktisch ongeveer met de huidige omvang van 
de Sovjetunie overeenstemt. Het beslaat juist tien eeuwen geschiedenis, van . 


945, (ontstaan van het eerste Russen-rijk van Kiew, kernland van de nadien 
uiteenlopende Slavische volkeren) tot 1945, einde van de tweede wereldoor- 
log, die de Sovjets toeliet alle Oost-Slavische volken onder hun bewind te 
herenigen. Daar voor Rusland, meer nog dan voor onze Westerse landen, 
de kerkgeschiedenis ten zeerste met de algemene geschiedenis verknoopt is, 
sluit S. zijn overzicht nauw aan bij de politieke geschiedenis dezer gebieden. 
Niet alleen de uitwendige kerkelijke geschiedenis wordt beschreven, doch ook 


de ontwikkeling der Russische theologie, liturgie en kerkelijk recht; aan het 


volksleven en de kunst op godsdienstig gebied kon misschien meer aandacht 
geschonken worden. Het werk is grotendeels op Bronnen gedocumenteerd. 


Aan elk artikel gaat een uitvoerige Bronnen- en Litteratuuropgave vooraf, 


die voor verdere studie van detailkwesties de weg aanwijst. Meer dan 50 


bladzijden naslaglijsten en alphabetische registers vergemakkelijken de inzage. 


van dit zeer uitvoerig werk (voor een eerste contactname misschien wat uit- 
voerig), - 

S. schenkt ook bijzondere aandacht aan de betrekkingen tussen Ortho- 
doxen en de Katholieke Kerk en biedt zo aan allen die zich met de Oechu- 
menische kwestie bezighouden, vanuit katholiek standpunt maar vrij onpartijdig 
een objectieve grondslag tot oordelen. Voor alle degelijke studie der Rus- 
sische Kerkgeschiedenis moet voortaan Ammann’s werk ter hand genomen. 
Geen ander studieboek over deze stof kan ermee vergeleken worden. 

TErARS 


*SERAPHIM, Metropoliet, Die Ostkirche, Stuttgart, Spemann Verlag, 
1950, 339 blz,, DM. 10.80. 

Een werk over de Oosterse Kerk van orthodoxe oorsprong en in 
volledig orthodoxe geest geschreven. Het is niet strikt wetenschappelijk 
opgevat, maar eerder als een soort synopsis voor brede kringen bestemd. 


Metropoliet Seraphim, orthodox aartsbisschop van Duitsland, verzorgt het 


dogmatisch deel, dat een bondig en organisch overzicht geeft van de 
orthodoxe leer. Prof. Lengenfelder van de Univ. van Belgrado schetst de 
hoofdlijnen der geschiedenis van de Oosterse Kerk tot de Grote Scheuring 
en van de verschillende staatskerken die eruit ontstonden. Prof. Tschetwerikow 
een der meest vooraanstaande orthodoxe theologen, beschrijft het christelijk 
leven in de Oosterse Kerken en de speciale verschijting ervan in het 
Oosters monnikkendom. 


Hoewel in de inleiding wordt beweerd dat het werk noch een prosely- 
tisch noch een polemisch doel nastreeft, maar slechts een objectieve schildering 


Nen 
: 
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van de Oosterse Kerk wil zijn, toch is het begrijperlijkerwijze met veêl enthou- 
siasme voor de eigen Kerk geschreven, wat hier en daar onnauwkeurigheden 
en overdrijvingen meebrengt, vooral in de kapittels over de Scheuring 
tussen Oost en West. Sommige simplistische oordelen over het kerkelijk leven in 
het Katholicisme zijn te betreuren, alsook de geringe aandacht aan de met 
Rome verenigde Oostersen gewijd. De literatuuropgave, vooral van Duitse 
werken is uitvoerig. Het werk blijft verdienstelijk. L.R. 


L. GENICOT, Les lignes -de faite du moyen-âge. (coll. Lovanium), 
Tournai-Paris, Casterman, 1951, 13 x 20 cm., 408 p. 150 fr. 

«Tant qu ’il y aura une civilisation occidentale ét une église chré- 
tienne, le moyen-âge qui a engendré lune et s'est inspiré de l'autre demeu- 
rera vivant». En nos jours, cette civilisation chrétienne d'occident par une 
laïcisation de plus en plus progressante, se trouve dans une ctise sans 
égale. Rien d’étonnant que lVétude du moyen-âge, période qu’on considère 
aujourd’hui unanimement comme le berceau de cette civilisation occidentale, 
gagne de plus en plus d'’intéret. Examiner comment cette civilisation s’est 


élaborée, quels caractères elle offre en sa pleine maturité, quand-et pourquoi - 


elle s'est sclérosée et anémiée, tel est le problème, que l'auteur se propose à 
résoudre. Il ne trace que des lignes générales, concrétisées ‘par. quelques 
exemples empruntés tantôt à tel domaine, tantôt à tel autre. : 

Une. première partie conduit jusqu'au milieu du IX° siècle : période de 


transition entre un monde qui meurt et un monde qui naît. Dans l'Occident, - 


qui s'est dégagé de I’Orient et dont le centre est glissé insensiblement du 


Sud vers le Nord, une première synthèse, quoique prématurée, s'est faite 


sous linspiration de l’Église entre ce qui est sauvé du naufrage de. lanti- 
quité et ce qu’ont apporté les jeunes peuples Germaniques (Période Carolin- 
gienne). Après un nouveau recul, résultat de discussions. politiques et 
__dynastiques, d'invasions nouvelles et d'une décadence temporaire de l’Église, 
la jeune civilisation prend son essor définitif au X° siècle sous inspiration 
d'une Église libérée et purifiée, vers l'épanouissement d'úne période d'or 
d'une centaine d’années, qui s’ouvre vers 1125 ou 1150: culture spécitique- 
ment chrétienne, centrée sur Dieu et axée sur l'Éternité. Un des grands 
moments de l’histoire. Dans la troisième partie nous assistons à la désagré- 
gation de cette merveilleuse synthèse sous les poussées d'un esprit laïque, 
S’infiltrant dans tous les domaines et d'un nationalisme bientôt ennemie de 
vÉglise. 

Cette grande synthèse, qui se propose de toucher un public assez 
large, possède vraiment les qualités, dont l'auteur honore ses grands devan- 


ciers : la méticulosité germanique et la clarté latine. Des idées personnelles ; 


súr quelques problèmes spéciaux (p.e. la critique de la thêse de Pirenne 
sur l'influence des invasions arabes) montrent un sens des nuances très 
évolué. Des notes bibliographiques abondantes et récentes aident le lecteur 
dans des recherches ultérieures, que l'auteur évoque en abondance. 
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L'éloge que formulait le grand et regretté historien L. Halphen après 
la lecture du manuscrit, et qui se trouve en tête du livre, en garantit la 


solidité. C'est un livre à acheter, surtout par tous ceux qui enseignent l’his- 
toire. L,R. 


VARIA 


Le Problème des Réfugiés. Ses conséguences morales et religieuses., 
par J. Levie, Fr. Nourissier, ‚M. Fallon, Kan. Dejardin, R, Braun, 
Fr. Arnold, P. Mailleux, P. Démann, Coll. Cahiers de la Nouv. 
Revue Théologique, Doornik-Parijs, Casterman, 1951, 16 Xx 24 cm, 
112 blz., 45 fr. 


De 1912 à 1950 des millions d'hommes ont été chassés de leur sol natal 
ou lont quitté pour échapper au danger menagant : nous ‚vivons dans un 
siècle d’apatrides sans nous en rendre compte, ní des graves problèmes qui en 
résultent pour l'Europe et pour l'Eglise. Le présent cahier a pour but ‚de 
mettre en relief quelques aspects essentiels du problème, principalement au 
point de vue religieux. 

Après un tableau historique solidement documenté de ces expulsions 
tragiques et des évasions de plus en plus nombreuses entre les années 
1912 et 1950, quatre articles sont consacrés au sort des réfugiés et 
displaced persons: leur vie, ce qu'on fait pour eux, ce qui reste à faire, les 
tâches qui s’imposent à la charité chrétienne et les conséquences qui peuvent 
en résulter pour le maintien de la foi et dela vie catholique chez les réfu- 
giés. Enfin est étudié le problème des confessions religieuses bouleversées 
par les évènements des dernières années: les groupements orthodoxes 
russes de l'émigration et le Judaïsme européen. Ces divers aspects du 
problème sont traités par des spécialistes, qui sont attachés à lune ou 
l'autre ceuvre concernant les réfugiés. s WEES 


* D. W. MICHAELIS, Erkenntnisse und Erfahrungen aus 5o jährigen 
Dienst am Evangelium, 2e uitg. Giessen, Brunnenverlag, 1949, 207 blz. 

S., een vooraanstaand predikant van de « Deutsche Evangelische Kirche» 
(sinds 1945 « Evangelische Kirche in Deutschland»), verhaalt zijn vijftigjarig 
veelzijdig apostolaat, dat hij zojuist als « Dienst am Evangelium » typeert. 
Hij wil zijn ervaringen als praktisch pastoraal onderricht voor jongere en 
toekomstige collega’s doen gelden. Wij volgen zijn loopbaan achtereenvolgens 
als hulppredikant der S. Pauluskerk in Noord-Berlijn, als predikant in het 
belangrijk industriegebied van Bielefeld-Neustadt, als bestuurder van het 
Evangelisch missioneringsinstituut voor Oost-Afrika, als vrij predikant, als 
professor aan een vrije theologische faculteit en tenslotte als aanvoerder van 
de « Gemeinschaftsbewegung > en het « Gnadauverband », bewegingen voor 
intenser religieus-bijbels leven in de Evangelische Kerk. Een diep religieuze 
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toon kenmerkt dit apostolaat, dat helemaal geconcentreerd is op de bijbel- 
prediking. Een brok geschiedenis der Duitse Evangelische Kerk, waaruit de 
religieuze mentaliteit dezer richting duidelijk naar voor treedt. RS 


KOENDERS H., O.C. S. O., Broeder Hilarion. Levensschets van een 
Broeder Trappist, Abdij Westmalle, 1951, 280 blz. 58 fr. 

Jan Mathijssen stamde uit een eenvoudig boerengezin van Ulvenhout, 
ten zuiden van Breda. In 1894 trad hij op 45 jarige leeftijd als lekebroeder 
in het Trappistenklooster van Westmalle onder de naam van Broeder 
Hilarion, waar hij tot zijn dood in 1921 een uitzonderlijk voorbeeld van 
heiligheid was voor zijn medebroeders. Met diepe bewondering en met soms 
te uitgesproken moraliserende bedoeling, zoals in vrome volkslectuur van 
dit soort meestal het geval is, tekent. S. het leven van deze eenvoudige 
lekebroeder en geeft zijn lezers tegelijk een betere kennis van het Trappis- 
tenleven. IER: 


GILL. H. V., S.J., Sint Josef. Een korte levensbeschrijving gebaseerd 
op de Evangeliën, Voorhout, Foreholte; Antwerpen, 't Groeit, 1951, 
ten oneens Menno eed Door 

Dit werkje kon evengoed als titel « De Heilige Familie» dragen: het 
wil de lezer een dieper inzicht geven in de mysteries van het verborgen 
leven van Onze Heer en daarbij de bijzondere plaats, die S. Josef in het 
aardse leven van Jezus en Maria innam, benadrukken. S., zeer bekend in de 
wetenschappelijke kringen van Dublin om zijn publicaties over electriciteit 
en atoomkracht, bestudeerde in zijn laatste levensjaren bij voorkeur com- 
mentaren op de Evangeliën, levens van Jezus en werken over het Palestijns 
milieu. Dit boekje is er de neerslag van. Het heeft iets van de sobere 
zakelijkheid en de zin voor realia van de wetenschapsmens, maar getuigt 
vooral van de grote devotie van de S. voor S. Josef, die ook de titel 
moet verklaren. S. kon het werkje enkele dagen voor zijn dood beeindigen ; 
een betere bewerking van de tekst, vooral het verwerken van de vele en 
soms te lange citaten uit andere auteurs had het litterair kunnen verfraaien. 

L.R. 


G. MARCEL, Position et approches concrètes du mystére ontologique. 
Introduction par Marcel De Corte (Philosophes contemporains, Textes 
et Études). Louvain, 1949. 

L’'introduction par Marcel De Corte est d'une grande valeur pour ceux, 
qui ne connaissent pas encore Gabriël Marcel. On y trouve un résumé 
des idées centrales de la philosophie de l'existentialiste chrétien francais, et 
quelques renseignements indispensables sur la méthode personnelle de 
celui-ci. 

L'essai de M. Marcel ne compte qu'une cinquantaine de pages, mais il 


REE 
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est lourd d'idées bien suggestives. Le philosophe voit les maladies de notre 
temps comme engendrées par le refoulement du « sens ontologique>. Dans 
la partie centrale, il examine à fond cette « exigence ontologique », en 
étudiant d'une fagon originale le « mystère » de l'être et de la conscience. 
La dernière partie dêvoile le sens ontologique des réalités Eminemment 

An psychologiques, comme par exemple le recueillement, l'humilité, lespérance, 

| la fidélité, la disponibilité, Pamour, la sainteté. 

Parmi les thèses de M. Marcel il y en a qui provoquent chez les 
scolastiques un « distinguo » facile et nécessaire, par exemple, celle concer- 
nant le passage de l'ètre éprouvé à V'Étre Pur, qui est Dieu, et celle sur la 
nature et la valeur de la «raison raisonnante >. WD 


Christus in de godsdienstige vorming Il. Jaarboek 1950 Studiecen- 
trum voor godsdienstige vorming — Verslagboek Priesterdagen Aarts- 
bisdom Utrecht, Brussel, Studiecentrum voor godsdienstige vorming, 
27, Spastraat; Brugge, Desclée De Brouwer; Maastricht, Katechetisch 
Centrum Canisianum, 53, Tongersestraat, 1950, 21 x 14 cm.,‚ 128 bl. 
Dit jaarboek heeft drie afdelingen. De eerste biedt de referaten welke 
door Dr W. Bless, S.J., Dr H. N. M. Fortmann, Dr M. Van Caster, S. J. 
en Pater Hubertus O. F. M. Cap. voorgedragen werden op de priesterstu- 
diedagen, verleden jaar in het Aartsbisdom Utrecht door het instituut tot 
voorlichting in de zielzorg en de katholieke aktie georganiseerd en gewijd 
aan het godsdienstonderricht. De tweede geeft praktische dokumentatie, lessen, 
schema’s, voorbeelden, citaten, enz., die ontleend werden aan recente publi- 
katies en kunnen gesitueerd worden ín de reeks handboeken Leven in Chris- 
tus. In de laatste afdeling vindt men bibliographie en hulpmaterial voor het 
godsdienstonderricht systematisch gerangschikt. 
Men vindt hier een overzicht van het beste dat sinds de publikatie van 
het vorig jaarboek op het gebied der godsdienstige opvoeding verscheen. 
Zoals we. vroeger zegden: een mijn gegevens en materiaal, oordeelkun- 
dig gekozen, klaar geordend en grondig beoordeeld. EV:RS j 


A. MOORTGAT, Tammuz. Der Unsterblichkeitsglaube in der Altorien- 
talischen, Bildkunst, Berlijn, W. de Gruyter, 1949. 
De archeologie van het Nabije Oosten heeft het niet zo gemakkelijk als 
deze van Griekenland en Egypte, waar meer teksten beschikbaar zijn ‘om 
licht te werpen op de zin der monumenten. Zo heeft de archeologie van 
het Nabije Oosten zich dikwijls beperkt tot stijlhistorische consideraties. Toch 
blijft het doel steeds: de zin van het monument begrijpen. Zolang dit mo- 
nument uit tijdsgebonden motieven bestaat, kan men die zin met minder 
moeite en meer zekerheid achterhalen. Maar er zijn in het Nabije Oosteneen 
E, groep «tijdloze motieven », die constant aanwezig zijn in alle kultuurtijd” 
A perken, en ook bij de verscheidene. volkeren : Sumeriërs, Akkadiërs, Baby- 
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loniërs, Hoerrieten, Mitanni, ‘Assyriërs, en zelfs nog later naleven. Als de 
meest mysterieuse van deze motieven kunnen geciteerd worden: de levens- 
boom met de twee huisdieren, de held als dierentemmer, stier en leeuw in 
strijd, symposion of drinkgelag (mensen en dieren). In een grondige studie 
onderzoekt de bekende specialist M. A. Moortgat de zin van deze motieven 
en hun verband met de Tammuz-cultus. Het werk was reeds klaar in 1947, 
maar kon niet eerder gedrukt worden. S. verontschuldigt er zich om dat de 
laatste gegevens dezer eeuwig voortschrijdende wetenschap in dit boek niet 


konden verwerkt worden. Niettemin is deze studie zeker de meest gedocu- 


menteerde en de meest grondige die over het onderwerp bestaat. De zeker- 
heidsgraad van deze, zoals van alle archeologische interpretaties blijft, naar 
mijn bescheiden mening, steeds hypothetisch, vooral indien zij niet gecon- 


_ firmeerd zijn door epigraphische of literaire gegevens. H.v.d.B. 
\ é 


Oos 


Articuli 


DE DYNASTISCHE PROFETIE VAN NATHAN 
(roan =t le Kron.17) 


De plaats van de profetie in de politieke, religieuze en literaire 
ontwikkeling van Israël. 


De verovering van Kanaän onder Josuë was, meer dan uit een 
oppervlakkige lezing van de bijbel blijkt, een geleidelijke inbezit- 
_peming van het cultuurland door noïmadenstammen, die elk voor het 
«eigen nest vochten en in gewone tijden op zich zelf leefden. Het 

bewustzijn van de nationale samenhorigheid rond de Verbondsgod 
_ Yahweh kwam slechts tot uiting in ogenblikken van gemeenschappe- 
lijk gevaar, waarbij dan een Rechter met charismatisch, d. w. z. van 
Yahweh ontvangen en in dienst van Yahweh tijdelijk uitgeoefend, 
gezag optrad; wanneer de storm geluwd was, leefde iedere stam zijn 
eigen leventje verder. De laatste en de grootste der Rechters, Samuël, 
schijnt zijn prestige over alle stammen te hebben kunnen laten gel- 
den ; hij dankt deze autoriteit wel aan zijn sterke religieuze per- 
soonlijkheid, maar ook aan de politieke conjunctuur. De Filistijnen 
in de Zuid-Westhoek breiden hun macht meer en meer uit en be- 
dreigen de twaalf stammen in hun bestaan. De gemeenschappelijke 
‚nood roept om een meer dan religieuze gebondenheid, om een staat- 
kundige eenheid rond zen koning. Daartegen rijzen echter weer gods- 
dienstige beschouwingen, — alleen Yahweh zij uw Heerser ! (Recht. 
ES, 23; 1 Sam. 8.12) — waarachter ook het oude stamparticularisme 
dat nog lang zal naleven, schuil gaat. De eerste drager van het 
koningschap, Saül, mislukt, niettegenstaande zijn schitterend begin 
(de strijd tegen Ammon); deze mislukking is te wijten aan de her- 
_ opflakkering, nadat het gevaar voorbij was, van de voornoemde reli- 
gieuze stamtradities, waarvan Samuël de spreekbuis werd ; de laatste 
__ der charismatische volksleiders of Rechters, verklaarde de eerste ko- 
ning voor «verworpen door Yahweh» (1 Sam. 13, 14; 15, 23). De 
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levensavond van Saül was tragisch : «de geest van Yahweh was van 
Saül geweken; nu kwelde hem een boze geest, door Yahweh gezon- 
den» (1 Sam. 16, 14). In hoever deze bijbelse uitlating slechts een gemis 
aan zelfvertrouwen en een wantrouwen tegenover zijn naaste omgeving 
(vooral tegenover David) betekent, ofwel psychische depressie en neuras- 
thenie aanduidt, kunnen wij hier onbeslist laten ; het is een feit dat Saül 
gaandeweg het roer uit zijn handen voelt schieten en de zelfmoord 
op de Gilboa is de afgrijselijke ontknoping van de innerlijke tragiek, 
waardoor het koningschap in zijn aanvangsstadium afgetakeld wordt. 

Intussen heeft de jonge David, die naast zijn militaire kwaliteiten 
ook blijk geeft van politiek inzicht, zijn situatie tijdens zijn balling- 
schap voorbereid ; hij zocht goede betrekkingen met de sjeiks uit 
het Zuiden, en als hij zich na de dood van Saül met zijn horde te 
Hebron vestigt, wordt hij er door de zuidelijke stammen tot koning 
uitgeroepen. In het Noorden is de schijnregering van Saül's zoon, 
Isjbaal, een intermezzo van korte duur. Als deze vermoord wordt, 
blijft er de noordelijke stammen wegens de schrik voor de Filistijnen 
en bij gebrek aan iets beters, niets anders over dan op hun beurt 
naar Hebron te gaan. Zo wordt David . koning van Noord en 
Zuid ; hij weet echter hoe weinig samenhorigheid deze twee gebieden 
verbindt. Om er een werkelijke eenheidsstaat van te maken, zoekt hij 
een hoofdstad die tussen Noord en Zuid in ligt en als brug kan 
dienen. Hij verovert de Jebusietenvesting Jeruzalem, die hij tot zijn 
koninklijke residentiestad maakt en waar hij met het cederhout, hem 
door Hiram van Tyr bezorgd, zijn paleis bouwt. Met dezelfde politieke - 
bedoeling, Noord en Zuid tot één eenheid samen te bundelen, brengt 
hij de ark van Yahweh uit Baäla in Juda (=Qiryat-YeCarim) via het 
huis van Obed-Edom' naar Jeruzalem. Niet dat wij de koning gods- 
dienstige motieven ontzeggen, — in de feestelijke processie danst 
David van godsdienstige vervoering vóór de ark, — maar historisch 
gezien is de overbrenging van de ark vooral van staatkundig belang. 
Het oude heiligdom, dat in de woestijntijd symbool en tastbare waar- 
borg was van Yahweh’s aanwezigheid onder zijn volk, verbindt het. 
nieuwe regime met de oudste sacrale traditie der twaalf stammen, met 
name der noordelijke stammen, aangezien de ark destijds te Silo 
in hun stamgebied berustte. Zo werd de nieuw veroverde hoofd- 
stad èn politisch centrum èn heilige stad, verzamelplaats voor gans 
Israël. De sacrale luister van de hoofdstad ging natuurlijkerwijze ook _ 
over op de koning, Yahweh’s plaatsvervanger in de theocratie; zijn 
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ambt kon door de overbrenging van de ark gemakkelijker een heilige, 
priesterlijke functie worden (1). 

Op de arktranslatie moest normaal de tempelbouw volgen. De 
latere traditie heeft er zich steeds over verwonderd dat David zelf 
nooit een tempel bouwde, en zocht naar redenen waarom hij het niet 
deed of niet doen mocht (tl Kon. 5, 18; 1 Kron. 22, 8-10; 23, 25). 
Er moet dus een historische reden gezocht worden voor dit verzuim ; 
het orakel bij monde van Nathan is perfect op zijn plaats om de 
afwezigheid van de tempel te wettigen, en er bestaat geen reden om 
aan de historiciteit. van de profetie te twijfelen. 

Ook in de ontwikkeling van de Israëlietische heilsverwachting komt 
de profetie op haar tijd: in de teksten die betrekking hebben op de 
Patriarchen- en de Rechterstijd is de Messiasverwachting vrij vaag 
gebleven. De twaalf stammen hadden de handen vol met de strijd 
om hun bestaan en om het behoud van hun heimat midden de au- 
tochtone Kanaänieten en zij hebben de tijd niet gehad om hun toe- 
komstdromen te preciseren. Wel is hun moed in de strijd gesteund 
op hun geloof en hun vertrouwen in het Verbond van Yahweh, dat 
de onderbouw van de Messiaanse verwachting is; maar voorlopig reikt 
hun aandacht niet verder dan hun nood, de huidige nood om het 
huidige bestaan. De stichting van het koninkrijk Groot-Israël en vooral 
zijn versteviging onder koning David zet het venster wijd open op 
de toekomst. Er waait in deze tijd een geest van vertrouwen in de 
toekomst, en in deze atmosfeer moest de heilsverwachting zich vast- 
hechten aan bet Davidische koningschap, meer bepaaldelijk aan de 
profetie van Nathan, waarin God zijn verhouding tot David, zijn 
zoon en diens dynastie bepaalt. Later blijft doorheen elke crisis van 
het koningschap, ook na het verdwijnen van dit laatste, het Gods- 
woord aan Nathan een houvast en de concrete uitdrukking van 
de heilsverwachting. En als de tijden vervuld zijn, wordt ook Hij, 
die het heil komt verwezenlijken, begroet als de Zoon van David. 
De profetie van Nathan is de wortel waaruit het Davidisch Messia- 
nisme is opgeschoten (2). 

De profetie is ons behouden in drie verschillende redacties : 


(») M. Nor. Geschichte Israels, Göttingen, 1950, blz. 158-160 stelt de politieke 
grondslag van David's koningschap wellicht te scherp tegenover het religieus en 
charismatisch karakter van het gezag der Rechters en Saül. Indien politieke bereke- 
ning tot de heroprichting van het koningschap onder David geleid heeft, dan zal 
noch kan deze instelling zich in stand gehouden hebben zonder een sacraal karakter. 

(2) Cfr P. van Iuscuoor, Messias, in Bijbelsch Woordenboek, col, 1061-1063, 


2 Sam.7; 1 Kron. 17; Ps. 89. Tijd van ‘ontstaan en waarde” der 
redacties zijn verschillend beoordeeld. geworden. Wij besparen onze 
lezers een discussie over deze vragen en beperken ons tot de — vooral — 
theologische — commentaar op de tekst, die naar onze mening de 
oorspronkelijke versie het dichtst benadert (1). Wij geven deze tekst 
in vertaling en plaatsen belangrijke latere toevoegingen tussen haakjes — 
om aan te tonen hoe het begrip van deze profetie zich mettertijd 
heeft ontwikkeld (2). 


De inleiding tot de profetie, vv. 1-2. 


(1) Toen David in zijn huis was: teruggekeerd (en Yahweh de 
koning rust had verleend van al zijn vijanden in het rond), zegde 


David tot de profeet Nathan: Kijk, zelf woon ik in een paleis — 


van cederhout en de ark van Yahweh berust onder tentdoek. — 
(2) En Nathan zegde tot David: Al wat U in het hart draagt, — 
voer het uit; want Yahweh is met U, 


De plechtigheid, waarbij de ark van Yahweh naar de hoofdstad 
werd overgebracht, is voorbij en David keert huiswaarts (3). Als hij 


goed en wel gezeten is, geeft hij aan de hofprofeet Nathan zijn opzet — 


te kennen een tempel voor Yahweh te bouwen. Sam. knoopt dit 
opzet vast aan een beschouwing van historische aard : « Yahweh had 
de koning rust verleend van al zijn vijanden- in het rond». Deze 
consideratie ontbreekt in Kron. en, naar wij menen, ookin de oor- 
spronkelijke versie; zij werd naderhand ingelast door een onbedachte 
schoolvos (4). In feite immers waren in die tijd niet alle wolken van 
de Israëlietische hemel verdwenen ; blijkens de volgende hoofdstukken — 
(2 Sam. 8-11; 1 Kron. 18-20) heeft David nog de handen vol met _ 


(1) De verantwoording van deze tekst kan men vinden in ons artikel Le texte 
de la prophétie de Nathan sur la dynastie davidigue (Analecta Lovaniensia Biblica 
et Orientalia, 11, 7 =Ephem. Theol. Lov., 1948, blz. 354-394), Leuven, 1948 ; cr en 
Het probleem van Kronieken in Coll. Gand. 1950, blz. 205-228 (=Analecta Lova- 
niensia Biblica et Orientalia, II, 19). 

(2) De verzen zijn genummerd volgens de nummering in Kron. 

(3) De prophetie sluit rechtstreeks aan bij 2 Sam. 6,20a = 1 Kron. 1648c, 
zodat de tweede vermelding van Mikal's bekijving (2Sam. 6,20b-23) niet tot het 
oorspronkelijke verhaal behoort, cfr Nathan (==voornoemd art. Le texte de la 
prophétie…), blz. 18. Iek 

(4) Deze redacteur van Sam. is blijkbaar onder de indruk van Deut. 12,10-11 : 
«Maar wanneer gij over de Jordaan zijt getrokken en u in het land heb_ 
gevestigd, dat Yahweh u tot erfdeel zal schenken. wanneer hij u rust heeft — 
verschaft van al uw vijanden in het rond, zodat gij in veiligheid woont, dan zult 
gij naar de plaats die Yahweh, uw God, zal uitverkiezen om daar zijn naam te 
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E krijgsverrichtingen tegen de naburige volkeren. De profetie zelf spreekt 
“op haar beurt de vredestoestand tegen ; Yahweh verwerpt het voor- 
_ stel van David met de bemerking dat er eerst nog veel te strijden 
valt vooraleer er aan een tempel kan gedacht worden. Tenslotte breekt 
de vaststelling van Sam. de lijn van het verhaal. David komt tot 
zijn plan door een eenvoudige associatie van tegenstellingen ; hij wisselt 
met Nathan van gedachten over het voorbije feest, en‚ ja, het was een 
‚ indrukwekkende plechtigheid geweest; de ark van Yahweh berust nu 
in de rijkshoofdstad ; de koning kan zich veilig achten, want Yahweh 
__ woont naast het koninklijk paleis. Aan dit punt van zijn mijmering geko- 
d men schrikt de koning op en de profeet vat het aanstonds : de koning 
__ woont in een paleis van cederhout, Yahweh onder tentdoek. De tekst 
__kan niet duidelijker het motief van het koninklijk voorstel aangeven 
4 en de profetie komt op dit contrast terug: Yahweh heeft geen huis 
nodig, Hij is tevreden met zijn tent; Hij zal liever zelf eerst een 
huis (in figuurlijke zin) voor David bouwen. Het is dus wel het 
bewustzijn van voornoemd contrast dat aanleiding gaf tot David's 
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__ voorstel, en het was nodig dit duidelijk te maken voor een juist 
begrip van de profetie (1). 

De hofprofeet gaat aanstonds accoord : de koning voere uit al 
wat hij in het hart (voor de Semieten de zetel van het verstand) 
draagt; want Yahweh is met David. Alles wat de koning tot nu toe 
deed viel mee, wat er op wijst dat David de man is naar het hart 
__ van Yahweh. Tegen het nieuwe voorstel is niets in te brengen want 
het is de logische gevolgtrekking uit de arktranslatie. Zo luidt althans 
de persoonlijke mening van Nathan, die als nabi, als beroepsprofeet, 
‚aan het hof het ambt uitoefent van geestelijk adviseur of hofkapelaan. 
De persoonlijkheid van Nathan is in de bijbel niet zeer duidelijk ; 


_ 


“vestigen, alles brengen watiku heb bevolen». Dit principe, volgens hetwelk de bouw 
__ van het heiligdom volgt op de algemene pacificatie dient in andere teksten ter 
_ verklaring van het feit dat eerst Salomo, niet David de tempel bouwde: 1 Kon. 8,18; 
_ 1 Kron. 22,8-10 ;23,28. De redacteur van Sam. heeft gemeend dat David diep door- 
drongen moest zijn van dît principe en niet kon denken aan het bouwen van een 
heiligdom tenzij hij meende dat de vrede reeds verwezenlijkt was. Dezelfde hand 
was wellicht werkzaam in 2 Sam. 7,11. Men kan natuurlijk ook beweren dat de 
_chronist dit principe slechts onder Salomo gerealiseerd zag en het daarom hier 
schrapte, doch deze hypothese is niet overeen te brengen met de aangeduide argu- 
menten ; cfr Nathan, blz, 18-20 

(1) K. A. Lrimpacu, Die Bücher Samuel (F. FeromanN-H. Herkenne, Die Heilige 
Schrift des A. T., III, 1), Bonn, 1936, blz. 154-155 wil de profetie verschuiven. 
… Volgens de compositie van Sam. en Kron., volgens de inhoud der profetie en 
N volgens ‚de historische waarschijnlijkheid hoort de profetie thuis in het onmiddellijk 
context der arktranslatie. 


ne 


enerzijds eert men in hem een religieus en moreel hoogstand man, 
die Yahweh’s orakels aan David mag overmaken (2 Sam. 7 — 1 Kron. 
17) en vooral de moedige eerlijkheid bezit om de koning, na diens 
overspel met de vrouw van Uria, de waarheid te zeggen (2 Sam. 11- 
12); anderzijds is de lezer van f Kon. f er toch enigszins om verveeld 
dat dezelfde man betrokken is in de paleisintrigues, waardoor de zoon 
van dezelfde Batsjeba, Salomo, nog tijdens David's leven op de troon 
wordt geholpen. Ten slotte kan men hem hierom niet veroordelen, 
gezien men de reden van zijn voorkeur niet kent. Wat er ook 
van deze man mag gedacht worden, in zijn goedkeuring van David's 
voorstel, is hij gewoon logisch (1). 


De betekenis van het verleden, vv. 3-6. 


(3) Maar nog diezelfde nacht gewerd het woord van Yahweh aan 
Nathan : (4) Ga en zeg tot mijn dienaar (David): Zo spreekt 
Yahweh : wilt gij mij een huis bouwen om in te wonen? (5) Ik 
heb toch nooit in een huis gewoond vanaf de dag dat ik Israël 
liet weggaan (uit Egypte) tot op heden, en ik was rondtrekkend 
in tent en tabernakel. (6) Heb ik ooit, zolang ik rondtrok met 
alle Israëlieten maar één woord gerept tot één van de Rechters 
van Israël, die ik aangesteld had om mijn volk te weiden en hen 
gevraagd : waarom bouwen jullie mij niet een huis van ceder? 


Nathan’s zienswijze is echter niet Gods zienswijze. Nog diezelfde 
nacht, — er is geen reden om die nacht uit te stellen, — wordt hem Gods 
zienswijze geopenbaard in het woord van Yahweh, dat als een zelf- 
standige, geheimzinnige wezenheid boven de profeet uitgaat en dat hij, 
als een spreekbuis, enkel kan opvangen en overdragen en dat ook beslis- 
send is voor de koning en Israëls geschiedenis. Men mag die schijnbaar 
onbeduidende inleidingsformules: « Het woord van Yahweh gewerd… 
Zo spreekt Yahweh» niet nemen voor de spraakzaamheid van een oude 


(1) Nathan spreekt niet eerst tegen zijn mening in, om daarna zich te hernemen 
in een boodschap die hij laat doorgaan als orakel van Yahweh. Dat hijop grondvan < 
sacrale tradities uit Juda over de tent persoonlijk tegen de tempel gekant is, kan niet op 
grond van teksten bewezen worden en veronderstelt dat Nathan hier een schijnbe- 
weging heeft uitgevoerd, waar David en de hele Israëlietische traditie is ingelopen 
en die eerst — goddank! — door enkele moderne exegeten is ontmaskerd ! Het 
ware overigens te verwonderen dat deze voorvechter van oude sacrale tradities zich 
enerzijds tegen de tempel verzet en anderzijds een zo enthousiast partijganger is van 
koningschap en dynastie, wat ten minste evenzeer tegen die oude sacrale traditie 
indruist. Zie trouwens verder, 
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praatvaar ; de verdubbeling der inleidingsformule dient om aan het ora- 
kel zijn volle reliëf te geven, en elke uitdrukking afzonderlijk heeft een 
bewuste theologische inhoud. De eerste, « Het woord van Yahweh ge- 
werd», in profetische kringen gegeerd (1), laat de Godsopenbaring 
over het hoofd van de profeet komen als een onontwijkbare werke- 
lijkheid, die hij gedwongen is over te maken (vgl. Jer. 1) en die het 
verloop van de geschiedenis naar Yahweh’s goeddunken regelt. De 
tweede uitdrukking « Zo spreekt Yahweh» is bij de profeten, zoals 
het «In illo tempore» vóór het Zondagsevangelie, de rituele formule 
die het Godswoord rechtstreeks inleidt; het is de drempel die de pro- 
feet overschrijdt om definitief alle mensentaal achter zich te laten en 
alleen Gods woord te verkondigen ; zeer dikwijls trouwens is de Ik- 
vorm bewaard, waardoor de heraut volledig verdwijnt achter de stem 
van de levende God. Men merke tenslotte op dat aan het werkwoord 
in de formule «Zo spreekt Yahweh» geen tijdskarakter verbonden is: 
het Godswoord werd gesproken tot de profeet, het wordt door zijn 
bemiddeling gesproken tot de eigentijdse toehoorders en het blijft ge- 
sproken — heri, hodie et in saecula! — voor alle eeuwen; als de 
beslissende factor beheerst het Israëls geschiedenis. 

Intussen kreeg de profeet bevel het Godswoord aan de koning 
over te brengen: «Ga en zeg aan mijn dienaar (aan David)». De per-» 
soonsnaam is waarschijnlijk preciserende glosse, tenware de titel « mijn 
dienaar» toegevoegd ware ter solemnisering. 

De profetie begint met een vraag, waarop David een ontkennend 
antwoord mag verwachten ; de nadruk ligt op het voornaamwoord 
gij (wilt gij mij een huis bouwen?) om door ‚tegenstelling het ant- 
woord voor te bereiden : v. 10: een huis zal /k u bouwen. 

Yahweh kan een huis missen. Hij motiveert zijn weigering door 
een argument, waarvan de draagwijdte slechts gevat kan worden in het 
geheel der Oud-Testamentische theologie (2). De godsdienst van ls- 
raël is niet zoals de godsdiensten uit de cultuurlanden van het Nabije 
Oosten een natuurmythologie, waarin de goden door bloedverwantschap 
gebonden zijn aan volk en bodem, en in wezen de religieuze uit- 
drukking zijn van het nationaal zelfbewustzijn, creaties van het volk 
en daarom ook vastzittend aan het volk. Israël’s religie is evenmin 


(1) Zij wordt vooral gebruikt in Kon., Jer., Ez. : 1 Kon. 6, 11; 18, 20; Jer. 
Hedel ons 13:87e16,1; 24,45 28,12: 29,80» Ez: 3,16.56,15 7,1; 12,1 

(2) Nadere gegevens hieromtrent vindt men in elke theologie van het O. T., 
in het hoofdst. over God. Wij deden vooral een beroep op W. Eicuropr, Theologie 
des Alten Testamentes I, Leipzig, 1933, blz. 6-16. 


de uitbouw van een wijsgerige synthese over een Eerste Oorzaak, die 
de wereld schiep en in stand houdt en dit bij gelegenheid ook toont — 
_ door een tussenkomst in het wereldgebeuren. Neen, de God van Israël 
is noch de held van een mythus, noch een God van filosofen, maar 
Yahweh, een persoonlijke God, die hoewel de natuur overtreffend en 
behieersend, door een vrije, transcendente wilsdaad zich Israël als volk 
heeft uitverkozen en zich door dit ingrijpen in de geschiedenis als de. 
Verbondsgod heeft geopenbaard. Israël leerde zijn God kennen in een _ 
ontmoeting op de weg der geschiedenis, en het weet dat deze ont- 
moeting de verdere geschiedenis bepaalt. Veel meer dan uit de schep 
pingsopenbaring, die trouwens in het Oude Testament op het achter- 
plan blijft kent Israël zijn God uit de rechtstreekse ervaring van zijm « 
heilshandeling, en daarom is het zich zo sterk bewust van Yahweh’s 
persoonlijkheid, zijn levende nabijheid en zijn heiligheid, d. w.z. zijn 
transcendentie. Deze ontmoeting, deze heilshandeling is een historische «| 
daad, de uitverkiezing of de Verbondssluiting, en dit is het grond- 
dogma voor Israël. In functie van dit dogma ziet Israël zijn verhou- 
ding tot Yahweh en de hele geschiedenis, die er door bepaald is; 
want de uitverkiezingsact richt de geschiedenis, is de waarborg voor 
Israël’s toekomst. Wat niet betekent dat Yahweh gebonden is aan 
zijn volk. Zijn Verbond is de vrije gave van een oppermachtig Heer, — 
die het Verbond kan opzeggen, bijvoorbeeld wanneer Israël zich niet 
naar zijn Wil gedraagt. Wel wijkt het volksgeloof in de praktijk 
meermaals op dit stuk af‚ maar de religieuze leiders, de profeten, zul- 
len altijd weer op de gedachte van Yahweh's heiligheid hameren, om 
de besmetting door de natuurreligies te keer te gaan en een al 
te juridische opvatting van het Verbond afte weren : het Verbond 
is geen koopje, geen contract tussen evenwaardige partijen en God 
heeft zich in zijn Verbond niet verkocht; desnoods zal Hij in ge--_ 
weldige cataclysmen tegen het volk zijn souvereiniteit openbaren, 
Het is van enorm belang, dat van bij de aanvang der dynastische 
profetie, de nadruk gelegd werd op Yahweh’s onaf hankelijkheid en. 
vrijheid bij de uitverkiezing. De profetie immers betreft een instelling, 
waarvan de macht automatisch door overerving wordt overgedragen, 
en zo stilaan als natuurnoodzakelijk kan worden aangezien. Het ge- 
vaar is dan ook niet denkbeeldig dat Yahweh, terwille van Zijn be- { 
lofte, mettertijd als de natuurlijke, vanzelfsprekende bondgenoot van _úf 
het Israëlietische koningschap zou beschouwd worden, en Zijn be=tul 
scherming niet meer als een vrije genadegave van een onafhankelijke 4 
God zou gewaardeerd worden. Het is treffend dat hier zoals bij de schrift & 


profeten geen Ben vera ‘gedaan | ge het Verbond, it ie ‘begrip 


tocht. bit Egypte, toen Israël helemaal op Gods. genadigheid was 
aangewezen, als een. kind ‘op zijn moeder: «Toen Israël een kind 
was, had ik het lief: uit Egypte heb ik mijn zoon geroepen… Ik 
‚was het die Ephraim leerde lopen’ en die hem op mijn-arm heb ge- 
dragen.… Met mensen-banden bond ik hen dan mij en met koorden 
der liefde. Ik drukte hen aan mijn wang als een min, boog mij over 
hen heen, om ‘hen te voeden». (Os. 11, 1-4). De uittocht en de 


oe (b.v. 1 Cor. 10), — de ideale tijd van Israël's verhouding tot Yahweh. 
Naar deze tijd blikken zij terug om zich een toekomstbeeld te dromen 
voor het herstel na de loutering (Os. 2, 10; cfr. 12, 10); en het is de 
norm waarnaar Israël zich immer moet vormen : « Hebt gij mij offers 
en gaven gebracht in de woestijn, huis van Israël, veertig jaar lang?» 
(Am. 5, 25). Israël heeft maar naar deze tijd om te zien om te weten 
wat Yahweh verlangt ICE 

Yahweh verlangt geen tempel; Hij heeft zijn trouwe bescherming 
over zijn volk doorgezet en nooit in een tempel, een vaste woonst, 


rondgetrokken in een tent en een tabernakel (2). Betekent deze af- 
wijzing een absolute verwerping van de tempelbouw als strijdig met 
e juiste opvatting van de verhouding tussen volk en God? Deze stel- 
ng is meer verdedigd geworden, ook door mensen die overigens zin 
voor muances en evenwicht hebben (3). Het is waar dat er in lsraël 
eeds een spanning heeft bestaan tussen het geloof in Gods aan wezig- 
eid op de cultusplaats en. de opvatting dat Yahweh's wezen niet 
door ruimtelijke begrenzing kan gevat worden (4). Theoretisch is de 
antinomie gemakkelijk op te. lossen : de heilige” plaatsen zijn geen 
| oonplaatsen van God maar, indien het woord toegelaten is, landings- 


G) Over het thema van de uittocht, heeft men een vlot leesbare, doch eerder 


1951, blz. 9-51. 

(2) Twee synoniemen zonder. onderscheid in betekenis ; een rest van een 
bele traditie omtrent de woestijntent is hier niet te zoeken ; bedoeld is alleen de 
tegenstelling met een vaste woonst te onderstrepen; let: trouwens op de oek 
Re clling: wonen-rondtrekken. 


7 heologie van het Oude Testament, Wageningen, 1949, blz. 34 en 119, 
4 pH): Cfr W. EicHropr, 0. C., biz, 44-46, 


gemakkelijk kon ‘verward worden met éen contract, maar wel op de uit- A 


oestijntijd was voor de profeten, — en tot in het Nieuwe Testament 


gewoond. Integendeel Hij is, Zwerver met zijn zwervende volk, 


oppervlakkige studie in J.Guurer, Thèmes Bibliques (Théologie, 18), Parijs, Aubier, 


— (3) Om bij een recent auteur te blijven, bv. Tu. ol Vrirzen, Hoofdlijnen der 
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zijn volk. Ín de praktijk helt het volksgeloof gemakkelijk over naar 
de anthropomorphistische opvatting, dat God in het heiligdom woont. 
De herinnering aan de Kanaänietische natuurreligie werkt in dezelfde zin, 
en de priesters, die belanghebbenden zijn in de cultusplaats spreken 
dit meestal niet tegen. Intussen groeit onder het volk een lichtvaardig 
vertrouwen in Gods bescherming; het gaat Gods woning onder hen be- 
schouwen als een materiële garantie van zijn hulp en het bekommert zich 
min om een innerlijke, werkelijke religieuze en morele levenshouding. 
Aan de andere zijde staan dan de profeten ; dezen gaan zo hard te 
keer, dat zij bij tijden de indruk geven het heiligdom tot de laatste 
steen te willen afbreken (b.v. Amos 9, 1 vlg.), en in uitzonderlijke 
gevallen zouden zij het ook doen, namelijk wanneer de cultus te zeer 
vloekt met de heiligheidsrechten van Yahweh. Veelal echter is hun 
woord sterker dan hun bedoeling en gelden hun polemische uitlatin- 
gen niet voor absolute principes. Als Amos in Yahweh's naam on- 
genadig de staf breekt over hoogtijden en offers, lawaai van zangen 
en geruis van harpen (5, 21-23), dan betekent dit wel niet dat deze 
vijgenboer uit Thekoa een zuiver interne godsdienstigheid voorstaat 
een elke cultusvorm verwerpt. Overigens bestaat er geen gevaar voor 
— de geschiedenis bewijst het — dat zelfs als de profeet het mes 
vlijmscherp zet, hij te veel succes zou oogsten. 

Is Nathan hier een voorloper van deze profetische beweging tegen 
de cultus? Wij zegden reeds dat dit een vrij verspreide opinie is, en 
sommigen menen zelfs te kunnen bepalen dat Nathan partijganger 
was van oude sacrale cultustradities uit Juda, waarbij Yahweh de tent 
als zijn heiligdom verkoos. Over ‘die oude cultustradities weten wij 
nu precies niet bijster veel, en wat de tekst betreft, deze laat eerst 
Nathan accoord gaan met David's plan. Het is slechts nadien, op 
Gods bevel, dat de, profeet reageert, en Yahweh zelf schijnt geen 
principiële bezwaren te hebben tegen de tempel, aangezien David's zoon 
hem mag bouwen (v. 12). Weliswaar schrapt men dit laatste zinnetje 
dikwijls uit de profetie, doch ten onrechte (cfr infra). Yahweh legt 
de nadruk op zijn vrijheid en zelfsbeschikkingsrecht bij zijn bescher- 
ming, dit om te voorkomen dat zijn belofte aan David en misschien ook 
de latere tempel hem in Israëls ogen zou verplichten tegenover het 
Davidische huis. De grond van Yahweh's standpunt is wel hier de- 
zelfde als in de latere profetische boodschap over de cultus: Yahweh 
is de Heilige; maar de situatie en de concrete bedoeling is verschil- 
lend. David moet zich niet nodeloos bekommeren ; ook zonder tempel 
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is hem de bijstand van Yahweh verzekerd. Noch ten tijde van de 
uittocht uit Egypte, noch in de periode der Rechters heeft Yahweh 
in een tempel gewoond en toch was hij bij zijn volk aanwezig om 
te beschermen. Die aanwezigheid van Yahweh werd voor het volk tast- 
baar in de ark van Yahweh, en men zal reeds de wisseling ark- 
Yahweh in de tekst opgemerkt hebben. Niet dat de ark als woon- 
„plaats van Yahweh gedacht werd, wel als zijn ledige troon waarop 
hij als een onzichtbare persoon kon verschijnen en zo aanwezig zijn 
als leider op de woestijntocht of bij de verovering van Kanaän. In 
de ark zijn beide gegevens van de Israëlietische godsdienst, Gods on- 
gebondenheid aan de ruimte en Gods welwillende aanwezigheid, Gods 
transcendentie en zijn levende nabijheid, verzoend. Met die ark zijn 
de Israëlieten Kanaän binnengetrokken, en rond deze ark, rond de 
Verbondsgod, heeft Israël, tussen de Kanaänieten in, zijn eenheid be- 
houden. Wanneer de profetie Yahweh laat rondtrekken als leider van 
zijn volk en het prestige van de Rechters van Hem laat uitgaan, dan 
geeft zij, historisch juist, de staatkundige betekenis van het Yahweh- 
geloof aan. Het religieuze bewustzijn van het gemeenschappelijk ver- 
bond met Yahweh heeft de twaalf stammen, wier coalitie te zwak 
was tegenover het stamparticularisme, tot een religieus-nationale eenheid 
gesmeed, waarvan Yahweh de koning was, die de stamtegenstellingen 
overbrugde. Hij is het die de Rechters aanstelt. Is hun eerste optreden 
van profane aard (geweld, wraak, enz.), zij krijgen eerst gezag voor 
de stammen, als ze doorgaan voor de uitverkorenen van Yahweh, 
wiens geest trouwens over hen (of tenminste over hun voornaamste 
raadgevers) is-neergekomen ; zij slagen er niet in een leger te ronselen, 
tenzij onder Yahweh's vlag: Yahweh roept de stammen ten strijde. 

De Rechters weiden Israël in naam van Yahweh. Voor een 
woelige tijd als deze der Rechters, kan het beeld uit het herdersleven 
ons verrassen ; men bedenke nochtans dat de titel «herder» in het 
Nabije Oosten behoort tot de hofstijl en « weiden » een technische 
term is om het voorspoedig bestuur van een volk aan te duiden. 
Hier in de tekst past de uitdrukking best, om de innigheid van 
Yahweh’s medeleven met zijn volk te suggereren. Het herdermotief 
wordt trouwens zeer dikwijls in het Oude Testament op Yahweh 


‚toegepast (1). 


(2) Cfr L. Dürr, Ursprung und Ausbau der israelitisch-jüdischen Heilandser- 
wartung, Berlijn, 1925, blz. 116-124. 


De zin van het heden : vv. 1-10. 
(7) En nu, zo zult gij spreken tot mijn dienaar (David) : Zo 
spreekt Yahweh der heirscharen: Ik, weet je, Ik heb u wegge- 


haald uit de weide achter het kleinvee om vorst te zijn over mijn 
volk ; (8) en Ik was met u in al uw ondernemingen en Ik heb 


uw vijanden verdelgd voor u heen. Ik zal u een naam maken. 


zoals’ de naam van de groten der aarde, (9) en Ik zal een woon- 
plaats geven aan mijn volk en het planten en dààr zal het rustig 
wonen ; en het zal niet meer opgeschrikt worden, noch godde- 
lozen zullen het verder sarren zoals voorheen, (10) toen Ik Rech- 
ters moest aanstellen over mijn volk. En Ik zal onderwerpen al 
uw vijanden en u groot. maken, ja, een huis zal Ik u bouwen ! 


Er volgt een korte pauze. En nu… Is het verleden de waarborg 
voor een grenzeloos vertrouwen, het heden is niet minder betekenisvol, 
voor wie er de zin van kent. De heilshandeling van Yahweh geeft 


„zich thans in haar volle actualiteit bloot : de gulden draad der uitver- 


kiezing wordt aangetoond en verder geweven.in David's eigen leven. Het 


„ogenblik is gewichtig; daarom is er eerst een pauze en wordt de inleidings- 


formule plechtig herhaald: en nu, ga en zeg aan mijn dienaar: zo 
spreekt Yahweh der heirscharen.. De Godsnaam Yahweh der heir- 


scharen is niet toevallig gebruikt; hij drukt Gods almacht uit. In. 


de aanvangstijd van de monarchie, — en aldus in deze profetie — 
voelt men de almacht vooral in Yahweh’s steun aan het strijdende 
Israël ; Yahweh die aanwezig is op de ark trekt op aan het hoofd 
van zijn leger, en zo wordt voornoemde Godsnaam dikwijls verbonden 


met de Verbondsark. Yahweh Sebaoth betekent dus hier; Yahweh, 


opperheer der legers, machthebber over alle (aardse) krijgsmacht, 
zegevierende opperbevelhebber van Israël's strijdkrachten. Later, wanneer 
Israël's politieke macht geslonken is en de profeten een dieper inzicht 
gebracht hebben in Gods verhevenheid, zal Yahweh. Sebaoth betekenen : 


‚heerser over alle natuurkrachten, - over alle kosmische krachten, ook 


en vooral over de hemelse wezens (1). 
Bij de dageraad van David's opgang staat dus Yahweh, de krijgs- 


god, aan de gezichtseinder; Hij is het die de leiding neemt van ä 
David's machtsontwikkeling, waarvoor Hij trouwens eigenmachtig het 


signaal gaf. Yahweh's uitverkiezing speelt op alle momenten van 


li) Cfr B. N. WamsacQ, L'épithète divine Jalvé Seba'ót-Étude philologigue, 


historique et exégétigue, Brugge, (1947). 
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Israël’s geschiedenis ; nochtans doet de bestendigheid van zijn heilswil 


niets af aan zijn soevereine vrijheid. Die vrijheid wil Yahweh bena- 
drukken, vooraleer Hij zijn gunsten aan David bekendmaakt. Daarom 
steunt Hij er op dat David volgens de natuurlijke gang van zaken 
niet voorbestemd was om koning te worden; er was geen reden, geen 
verdienste, geen aanwijzing toe : Yahweh heeft hem weggehaald ‘uit 


‚de weide achter het kleinvee (cfr Ps. 78, 70-71). De geringheid van 


de geroepene stelt Gods vrije,” soevereine grootmoedigheid in het licht: 
het onbenullige in de wereld heeft God uitverkoren om het sterke te 
beschamen, … opdat geen mens zich tegenover God zou roemen 
(L Cor. 1, 27-29). Dergelijke verrassende keuze komt meer in het Oude 


Testament voor en wordt telkens onderstreept : ook Amos (7, 15) 
wordt achter de kudde weggehaald, Saül behoort tot het onbedui- 


dendste geslacht van de kleinste stam van Israël (1 Sam. 9, 21) en Je- 
remias voelt zich als stamelaar niet bekwaam tot de profetische 
zending (Jer. 1, 6-9); was het volk Israël zelf niet een onverzorgde 
vondeling vóór Yahweh hem opnam (Ezech. 16, 1-5)? Men zou de 
voorbeelden kunnen ophopen tot in het Nieuwe Testament toe. In- 
tussen is het klaar dat de Israëlietische vroomheid zich “bewust is 
van haar volledige afhankelijkheid tegenover Yahweh’s _genadevolle 
uitverkiezing en deze erkenning iseen levenskracht voor de Israëlietische 
godsdienst geweest. Want op de uitverkiezing, die zich in verscheidene 
heilsacten herhaald heeft, bouwde de Israëlietische gemeenschap haar 
Godsvertrouwen, haar hoop op de toekomst; zij beschouwde de heils- 
handeling van Yahweh als een ketting, waarvan reeds enkele schakels 
waren afgerold en die natuurlijkerwijze ten einde toe afgewenteld moest 
worden.’ De treffendste uitdrukking van deze religieuze logica, 


heeft ons Paulus, in zijn beroemde passus Rom. 8, 29-30 gegeven, 
waar hij de ketting der heilsacten laat afrollen met een onafwendbare 


zekerheid ; de eenvormig gebruikte aorista wekken haast de indruk 
van een onontwijkbaar determinisme: quos praedestinavit, … hos et 
vocavit … iustificavit … glorificavit. 

Yahweh heeft deze schaapherder uitverkoren om «vorst» (1) te 
zijn over zijn volk. Terwille van deze initiale “uitverkiezing heeft 
Yahweh David doorheen zijn avontuurlijke lotgevallen geleid en als 
Yahweh Sebaoth al de vijanden uit de weg geruimd. De moderne 


(1) Het Hebreeuwse nagid is een archaische uitdrukking, daterend uit de 


— aanvangstijd van het koningschap en later als een archaïsme gage wende in teksten 


met solemneel karakter; vgl. ons Nederlands : vorst. 
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mens had wellicht van Yahweh een meer pacifistische tussenkomst 
verwacht, maar in het Nabije Oosten en dus ook in Israël wordt de 
rol van de koning — en Yahweh is koning — bepaald door de 
tegenstelling : hulp en zegen enerzijds, bescherming tegen, overwin- 
ning op en vernieling van de vijanden anderzijds. Dit positief en 
negatief aspect horen samen als de twee kanten van een muntstuk 
en zij worden teruggevonden in de eschatologie: ira-salus, heils- en 
onheilseschatologie (1). 5 

In het volgend halfvers bekijkt Yahweh volgens, voornoemde 
logica der heilshandeling de nabije toekomst: ik zal u een naam 
maken als de naam der groten op aarde, m.a. w. ik zal u het aan- 
zien geven van een koning die meetelt in de rij der grote koningen. 
De belofte aan de koning strekt zich verder uit tot het ganse volk: 
Yahweh zal hun een vaste woonplaats geven, voor hen bestemd en 
hun voorbehouden als eigen ongedeeld grondgebied, met anderen. 
Yahweh zal daar het volk planten, lijk men een wijngaard plant, 
om wortel te schieten, uit te ranken en vrucht te dragen. Het beeld, 
dat hier slechts even is aangeraakt, wordt in de latere profetie meer 
gebruikt om de vestiging in Kanaän aan te duiden, vooral in tegen- 
stelling met het uitrukken, de ballingschap (2). 

Yahweh zal zijn volk planten in eigen grond en het daar in rust 
laten wonen, en nooit meer zal het opgeschrikt worden. Goddelozen, 
meer bepaald, de Kanaänieten, zullen het niet meer sarren zoals voor- 
heen, toen Yahweh verplicht was Rechters aan te stellen over zijn 
volk. Het is de tweede maal dat de profetie aan de Rechtertijd her- 
innert, wat er voor pleit dat zij niet van late datum kan zijn: de 
drijverijen van de autochtone bevolking liggen nog vers in het ge- 
heugen. 

Yahweh herhaalt (vgl. v. 8): ik zal al uw vijanden onder- 
werpen en u groot maken, — en dan bereikt de profetie het 
kernpunt van dit tweede deel: ja, een huis zal Ik u bouwen. Er 
steekt een dosis ironie in deze voorspelling. David wou Yahweh een 
tempel bouwen, maar Yahweh behoeft David's geschenk niet. Integen- 
deel, Yahweh zal David een huis bouwen, en David zal dit niet 
afwijzen ; God kan de mens missen, maar de mens kan God niet 
missen. 


(1) Cfr L. Dürr, o.c., blz. 40-41. 
(2) Vooral Jeremias houdt van dit beeld: Jer. 1,10; 2,21; 14,17; 12,2 ; 18,9; 
81,28; 32,41 ; ook Am. 9,15; Ex. 15,17; Ps. 44,8 ; cfr Ps. 80,9; Nu, 24,6, 
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Yahweh bedoelt geen koninklijk paleis, — David heeft er reeds 
een uit cederhout! — maar wel een koninklijk nakroost. De uit- 
drukking «een huis bouwen» komt in het Hebreeuws nog voor (1) 
in de betekenis : een familie stichten, een kroost verwekken dat de 
rol van de vader kan voortzetten. Naar Oud-Testamentische opvatting 
heeft een man zijn levensdoel gemist zo niet een flinke nakomeling- 
schap zijn werk voortzet: «In plaats van uw vaderen worden u zonen 
geboren» (Ps. 45, 17). Met betrekking tot een koning betekent de 
uitdrukking : de opbouw van een dynastie, en dit is de kroon op het 
levenswerk van David, want tot nog toe bestond er in Israël geen 


erfopvolgingsrecht. 
De toekomst der Davidische dynastie : vv. 11-14. 


(11) Want als uw dagen vervuld zullen zijn en gij bij uw vaderen 
zult rusten, zal ik u een nazaat verwekken, één die stamt uit 
uw ingewanden, en ik zal zijn koningsmacht bevestigen. (12) Deze 
dan zal mij een huis bouwen en ik zal zijn troon voor altijd 
bestendigen. (13) Ik zal voor hem een vader zijn en hij mij een 
zoon (dien ik echter, mocht hij kwaad doen, zal tuchtigen met 
de roede van mensen en met de slagen van mensenkinderen). 
Mijn gunst echter zal ik hem nooit ontzeggen, zoals ik haar 
onttrok aan hem die vóór u was (Saül). (14) Zijn huis en zijn 
koninklijke heerschappij zullen sterk zijn voor altijd en zijn troon 
stevig in eeuwigheid, 

(15) Naar al deze woorden en volgens al deze openbaringen sprak 
Nathan tot David. 


Meteen gaat de profetie over op de nakomelingschap van David, 
en hier wordt haar Messiaanse betekenis in vraag gesteld. Tekst en 
verklaring zijn sterk betwist; enkel de elementen der discussie en ons 
standpunt daartegenover worden hier aangegeven. 

1. Velen negeren dat de oorspronkelijke profetie nog verder over 
een te bouwen tempel zou hebben gehandeld, en menen dat v. 12: 
«Deze dan zal mij een huis bouwen en ik zal zijn troon voor eeuwig 
bevestigen» (= Sam. v. 13) niet tot de oorspronkelijke tekst zou be- 
horen. De tekstkritische gegevens en het context bewijzen, volgens 
onze mening, het tegenovergestelde. De hele profetie is gebouwd op 
een woordspeling rond «een huis bouwen»: David zal Yahweh geen 


(1) 1 Kon. 11,38; Deut. 25,9 ; cfr Ex. 1,21. 
(2) Cfr Nathan, blz. 38-42. 


d 


ee 
huis bouwen, Yahweh vergoedt ‘de “teleurstelling van David door 
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inniger verhouding tussen Yahweh en de Davidszoon. 


2. De opvolger van David wordt in de oorspronkelijke tekst aan- 
geduid met de woorden (in letterlijke vertaling) : «Ik zal verwekken 


een zaad na u, één die stamt uit uw ingewanden». Deze nazaat 


duidtop het individu dat de onmiddellijke troonopvolger van David. d 


zal zijn en aan wie de eer te beurt vält de tempel. te mogen bou- 
wen. Noch de versie van Sam., noch deze van Kron., bedoelen hier- 
mee een collectieve aanduiding van een verre nakomelingschap. on 

8. De restrictie Sam. 14b : «dien ik echter, mocht hij kwaad 
doen, zal tuchtigen met de roede van mensen en met de slagen van 
mensenkinderen» ontbreekt in Kron. en behoort niet tot de oorspron- 


kelijke profetie ; zij. stamt uit een tijd van zware crisis voor het: 


Davidisch koningshuis en dient als demper op: de profetie, om Gods 
getrouwheid aan zijn woord te redden en te verklaren waarom in de 
gegeven omstandigheden de dynastie werd gehavend of ten onder 
ging. | 

Herlezen wij nu dit laatste deel van de protetie. Wanneer David's 


dagen ten einde zullen zijn en hij zal rusten bij zijn voorvaderen (1), 


zal David's bloedeigen zoon hem opvolgen. Yahweh zal David een 
nazaat verwekken, één die stamt uit David's ingewanden en deze zal 
de troon bestijgen. Daarmee is noch voor Nathan, noch voor David 
gezegd, dat de kinderen die de koning reeds heeft, uitgesloten zijn, 


m. a. w. dat de troonopvolger ‘nog moet geboren worden. Alleen- 


wordt het principe der erfopvolging afgekondigd dat nog geen voor- 
gaande in Israël gekend had. Yahweh zal ook. de heerschappij van 


de zoon schragen zodat deze het constructief werk, waarvan de vader 
droomde, doch niet kon verwezenlijken wegens zijn vele oorlogen, 
zal kunnen ten ‘uitvoer brengen: hij zal de tempel bouwen. Dit 


heiligdom zal symbool en waarborg zijn van een steeds grotere wel» 
willendheid van Yahweh: de troon van de tempelbouwer zal duren 


in. eeuwigheid. De lezer denke niet dat Yahweh zich met deze uit-_ 
drukking verpraat heeft; het eeuwig voortbestaan van een troon of 


een dynastie moet begrepen worden in het licht van de hofstijl van 


(1) De uitdrukkingen «rusten bij de vaderen», «gaan naar de vaderen», «bij 
zijn vaderen verzameld worden» sluiten aan bij de oude Israêlietische voorkeur om 


in het grote familiegraf begraven te worden. Men, mag uit deze uitdrukking niet 


aanstonds besluiten tot een geloof in het leven na de dood. 


de 18 
belofte-dat hij David's huis zal opbouwen, en ten slotte, eerst David's —_ 
zoon zal Yahweh een huis mogen bouwen, symbool. van een steeds 
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dl Nabije Oosten. Naar de inhoud is er weinig verschil tussen de 
sterse kreet : «lang leve de koning», en de oosterse : «de koning 
Beceuwign (IL Kòn. 1, 3f; Neh. 2, 3; Dan. 2, 4: 3, 9). Wel schuilt 
der de oosterse zegswijze de opvatting dat een koning slechts vol- 
ardig koning is in de mate dat zijn huis, zijn troon, zijn konink- 
, d. w. z. de dynastie voortduurt. Maar overigens mag het begrip 
wig niet zijn volle betekenis krijgen ; uitdrukkingen als: een rijke 
tomelingschap, een lange scepter, een eeuwige naam, een eeuwig 
tstaande troon, een eeuwig koningschap, een diadeem voor eeuwige 
en, zijn formules van’ het protocol, die men niet naar de letter 
et verstaan (1). Het feit dat deze hofstijl in Israël ook op Yahweh’s 
jingschap is overgedragen en daar wellicht een diepere zin heeft 
regen, neemt niet weg dat hier, waar het over de regerende dy- 
tie gaat, de gewone betekenis bewaard is. 

Yahweh wordt maar steeds hartiger in zijn beloften : hij zal een 
ler zijn voor David's opvolger, deze zal hem tot zoon zijn. In het 
bije Oosten wordt de koning dikwijls gehouden voor de lichame- 
e zoon van de godheid of tenminste als een verwante der goden ; 
Israël kan dit niet het geval zijn wegens Gods transcendentie. 
hweh’s vaderschap is dus slechts metaphorisch te begrijpen, maar 
dt toch op een innige bescherming van Yahweh, een soort adoptio, 
ls in Ps. 2, 7, waar een koning van Juda op de dag zijner troons- 
tijging door Yahweh als zijn zoon wordt aangenomen met de for- 
le: «Mijn zoon zijt gij, ik heb u heden verwekt». Er is hier 
geen sprake van een verre afstammeling van David, die met een 
enmenselijke waardigheid bekleed het Godsrijk van de eindtijd zal 
hten ; m. a. w. de profetie is in haar oorspronkelijke vorm niet 
liciet Messiaans, ze handelt alleen over de troonopvolger van Da- 
die de tempel zal bouwen en, aan wie een gevestigde heerschappij 
dynastische bestendigheid worden toegezegd (2). 

Maar de profetie heeft haar geschiedenis gehad en haar Messiaans 
akter heeft zich ontwikkeld. De randnota Sam. 14b getuigt ervan. 
j noemden hoger deze randnota een demper op de profetie en dat 
zij zonder twijfel. Toen de tijden voor de Davidische dynastie 
hter werden, heeft Israël de profetie niet genegeerd ; integendeel, 
heeft er zich des te krampachtiger aan vastgeklampt, haar des te 


Gi) Cfr Dürr, o.c, blz. 87-94. 


(2) Wij bedoelen met de term: expliciet Messiaans : uitdrukkelijk handelend 
de eindtijd, een periode die onderscheiden is van de huidige tijd, 
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sterker in gevarieerde formules benadrukt: « Nooit zal op Israëls troon 
een afstammeling van u ontbreken» (1), «Mijn dienaar David zal 
altijd een licht voor mijn aanschijn hebben te Jeruzalem» (2). In 
feite is dit eeuwig brandend licht van David eerst toen het wankelen 
ging, voor Juda een symbool geworden ; hoe klein en onzeker ook, 
het ‘deed dienst als reddingsboei. Yahweh moest zijn belofte ge- 
stand blijven, zijn getrouwheid moest boven elke verdenking gehouden 


worden, ook in donkere tijden. Maar daarom precies moest de pro- | 


fetie een demper krijgen, een soort veiligheidsklep: het feitelijke on- 
heil eiste een verklaring en aangezien deze niet te vinden was in de 
ontrouw van Yahweh, kon zij enkel gevonden worden in de schuld 
van dynastie of volk. De voorwaarde — zo de Davidszoon de wetten 
van Yahweh onderhoudt — redt Yahweh's trouw en verklaart tegelijk 
de feiten, de ramp die over het vorstenhuis kwam. De dichter van 


Ps. 89, die op de dynastische belofte (vv. 20-38) een schrijnend tegen- 


beeld (vv. 39-46) laat volgen, kan dank zij voornoemde voorwaarde 
toch in Yahweh's trouw geloven en AEN hopen dat de ramp 
slechts een voorbijgaande loutering is. 

De randnota Sam. 14b stamt uit dezelfde atmosfeer ; doch is zij 
een demper op de profetie, zij schroeft tegelijk haar Messiaans karak- 
ter op : «mocht de Davidszoon kwaad doen, dan zal hij getuchtigd 
worden met de roede van mensen en de slagen van mensenkinderen». 
De glossator heeft de passus betreffende de concrete troonopvolger van 
David niet gelezen zonder een bijgedachte aan de ideale Davidszoon. 
Hij ziet deze niet als een gewoon mens, maar als een drager van 
bovenmenselijke waardigheid ; de rampen in het verleden zijn «de 
roede van mensen en de slagen van mensenkinderen», doodgewone 
menselijk tuchtmaatregelen. De ideale Davidszoon is aan dit mense- 
lijke regime onttrokken. De verbeelding van de glossator heeft «de 


nazaat na u, die zal stammen uit uw ingewanden» omkleed met een 


floers van eindverwachting ; de metaphoor vader-zoon heeft er een 


diepere betekenis door gekregen. De verschijning van deze ideale Da-” 


vidszoon kon steeds verdaagd worden, zodat een nationale of dynas- 


tische crisis nooit de hoop ontnam. Aan de belofte voor het individu 


(1) 1 Kon. 2,3-4;8,25 — 2 Kron. 6.16; 1 Kon. 9,5-6= 2 Kron. 18,19; Jer. 
88,17-18 zijn teksten die dateren uit een tijd van crisis voor de Davidische dynastie. 
Over de ouderdom van Ps. 182 kan men twisten; de formulering van vv. 8-10 kan 
moeilijk tot de tijd van Salomo (niettegenstaande 2 Kron. 6,41!) opklimmen en het 
licht van David v. 17 heeft vooral succes gekend later; zie volg. nota, 


(2) Ps, 132,17; 1 Kon, 11,36; 15,4; 2 Kon. 8,19, 


| 


Î 
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dat David opvolgt, heeft de huidige versie van Sam. een bijklank 
gegeven, die er op wijst dat later, in het postexilisch Judaïsme, de 
profetie op de ideale Koning van de eindtijd werd toegepast. 

Laten wij terugkeren tot de oorspronkelijke profetie. Yahweh zal 
zijn gunsten, zijn genadegiften aan David's opvolger niet meer ontnemen, 
zoals hij het deed met de onmiddellijke voorganger van David. Saül 
is in de oorspronkelijke versie niet met name genoemd, dit was eerst 
later nodig toen de gebeurtenissen niet meer zo fris in het geheugen 
stonden. Overigens doet de verwiizing naar het geval Saül zeer goed 
aanvoelen wat een nieuwigheid de idee van een dynastie toen was. 
De dynastische bestendigheid is thans verzekerd, niet enkel voor 
David's zoon, maar ook voor de komende generaties: «Zijn huis en 
zijn koninklijke heerschappij zullen sterk zijn voor altijd en zijn 
troon stevig in eeuwigheid !» 

«Naar al deze woorden en volgens al deze openbaringen sprak 
Nathan tot David». Ten afscheid wordt dit orakel nog eens nadruk- 
kelijk als Godswoord bestempeld. Nathan verdwijnt voorlopig, hij 
heeft zijn rol vervuld, hij hoeft geen commentaar op het orakel te 
geven. Als Godswoord beheerst dit orakel de geschiedenis van het 
Davidische vorstenhuis; in wel en wee zal Israël naar dit orakel 
teruggrijpen. De openbaring zelf zal op dit orakel voortbouwen om 
geleidelijk de figuur van de eindtijdskoning, de Messias, scherper uit 
te tekenen. 


H. VAN DEN BUSSCHE. 
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ALGEMENE GRONDSLAGEN VAN DE HOOP 


Onophoudend heeft de. mens om zijn bestaan te verwezenlijken 
een dubbele taak te vervullen : het verleden af te sluiten en de toe- 
komst op te bouwen. In een welgeordend leven gaat dit als vanzelf: 
“shet verleden reikt de hand aan de toekomst. Niet altijd echter is de 
„ band tussen verleden en toekomst zo verzekerd in het persoon- 
lijk leven, noch in dat der maatschappij. Inderdaad kunnen 
individuele en sociale rampen deze continuïteit remmen en ook 
breken. Dan loopt de mens gevaar ten prooi te vallen aan angst en 
wanhoop : het verleden dat ineenstort biedt geen houvast meer, en 
geen nieuwe horizont komt voor de ogen. Heden is dit ver- 
schijnsel niet zeldzaam. Het historisch tijdsgebeuren na de oorlog, 
vooral in de overwonnen landen, gaf er ons een sprekend beeld van. 
De hedendaagse literatuur ontvouwt niet zelden taferelen van levens 
zonder uitkomst en van ten val gedoemde maatschappijen (r). En de 
existentialistische wijsbegeerte van deze tijd, die terecht de philoso- 
phie van de angst en de wanhoop wordt genoemd, wil juist ‘door trotsering 
van de levensangst, het echt menselijk bestaan verwezenlijken. Veelal 
komt zij tot zeer negatieve oplossingen, die het leven in het niet 
doen uitmonden (2). Er ontbreekt immers een basis waarop zij een 
metaphysiek van de hoop, die altijd positieve waarde geeft aan het 
menselijk bestaan, zou kunnen opbouwen. De mens kan nu een- 
maal niet leven zonder hoop, zonder een steunpunt in de toekomst, 
waarnaar hij zijn schreden kan richten. Voor een christen ligt dit 
steunpunt bevat in de christelijke deugd van hoop. De grond- 
slagen van deze deugd in 't algemeen even nagaan is de bedoe- 
ling van deze bijdrage (3). De ontleding van de volledige structuur 
alsmede de eigen inhoud van de christelijke hoop is hierin nog niet 
vervat. Bij een andere gelegenheid moge dit nader uitgewerkt worden. 
Hoofdzakelijk drie punten zullen wij onderlijnen. Uitgaande van het 
algemeen feit dat iemand die hoopt, voor zich of voor anderen van de 
toekomst een goed verwacht, kunnen wij tot verwezenlijking van 


dergelijke act drie voorwaarden vaststellen : vooreerst het tijdskarak- » ú 


ter van het leven of zijn bestendige ontwikkelingstoestand; ten tweede 


(1) J.-P. Sartre in zijn litteraire werken. 

(2) B. Detroaauw, Wat is existentialisme, Amsterdam, 1948; N. BROECKAERT, 
Existentialisme (K.V.H.U.), Antwerpen, 1948. 

(3) Cfr T. GrenrruP, Hoffen und Vertrauen, Wurzburg, 1948, J. biisen. Uber 
die Hoffnung, München, 1949; C. Zimara, Das Wesen der Hoffnung in Natur und 
Ubernatur, Paderborn, 1938. 


de eis dat de’ mens tegenover zijn toekomst niet volkomen. onver- 
schillig zij; eu tenslotte dat hij minstens een deel der komende 
dingen voor waardevol houdt. 


Tijdskarakter van het leven. 


Hopen is het stuur richten naar iets dat in de toekomst ligt. 
Het heeft de beweging van de tijd nodig, het veronderstelt de ont- 
wikkeling van de dingen en drukt zowel het niet-zijn van het ver- 
wachtte als de richting tot zijn vervulling uit. Een wezen dat 
onwankelbaar in zijn bestaan is vastgeankerd, dat niets meer te 


ontvangen of te verliezen heeft, kan geen verwachtingen, geen hoop 


voor zichzelf meer koesteren. Verkeert het in een toestand van geluk, 
dan heerst er blijvende vreugde over het bezit ervan; is integendeel 
een slecht lot zijn aandeel, dan kan de droefheid ook niet meer verwij- 
derd worden. Alleen God, wiens oneindige volheid van leven en 
geluk noch vermeerderd, noch verminderd kan worden, is boven alle 
hoop verheven. In tegenstelling met Hem is een wezen denkbaar, dat 
uit natuur of door straf zo diep in de afgrond van het niet vertoeft 
dat alle hoop op verheffing uitgesloten is. Het mensenleven nu zweeft 
tussen deze twee uitersten. Het aards bestaan is essentieel een onderweg- 
zijn tussen het niet en het volle zijn (status viatoris) ; het kan zich 


niet vasthechten, wijl geen mens in staat is de beweging van de tijd …— 
met zijn steeds nieuwe, zo gevaarlijke als aanmoedigende elementen, 


tot stand te brengen, - Alleen God kan bewerken dat er geen tijd. 
meer zou zijn. Mensen hebben weliswaar de macht soms bepalingen 
te treffen die een zaak «definitief» regelen, zoals bij het vastleggen - 
van een besluit of van een. recht waaraan niemand of niets verandering 
brengen kan. Dusdanig krijgen dergelijke schikkingen de schijn 
alsof zij boven ket tijdsgebeuren heen eeuwig worden. Dit te ver-. 
wezenlijken is bijna iets bovenmenselijks. Want zelfs als een bepaalde 
maatregel bijna iedere hoop op een gunstiger wending afsnijdt, toch 
breekt er ook in de slechtste gevallen nog een straal van hoop door: 
steeds kan de mens hopen. 


De grond van dit verschijnsel ligt in de onophoudende wenteling 


van mensen en dingen. Tijd geeft raad, zegt het spreekwoord, d.w.z. 
zolang de slinger van het tijdsuurwerk heen en weer gaat, zijn er 
bevrijdende mogelijkheden. Mensen immers kunnen op hun beslissin- 
gen terugkeren, instellingen kunnen verdwijnen en nieuwe kunnen 
ontstaan, een onvoorzien toeval kan uitkomst bieden en zelfs is een 
wonder niet onmogelijk. Tenslotte — en dat is het belangrijkste — E 
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de mens als vrij en ziende wezen kan in de nood zijn krachten 


tegen het noodlot inzetten. Het persoonlijk gevoel van de hoop wordt 
derhalve door de waarneming van de tijd die alles, beweegt en om- 
vormt, recht gehouden. Wijl deze waarneming. tot het elementair 
levensbewustzijn behoort, is «leven» en « hopen» ten sterkste ver- 
bonden. « Leven is hopen». 

Er is echter ook een keerzijde. Aan deze waarneming van de 
tijd is een gevoel verbonden dat aan de hoop niet vreemd is, Het is 
namelijk een zekere vrees die zelfs tot verwoesting van de hoop 
leiden kan. Tot in het diepste van ons wezen voelen wij aan, dat 
ook het schoonste en het beste wankelbaar is, dat geen bezit van 
onvoorwaardelijke duur is, en dat ons ganse wezen in het teken der 
vergankelijkheid staat. De tijd geeft en neemt, bouwt en vernielt, 
belooft en dreigt. Daarom is de vaststelling van de moderne existen- 
tiële philosophie, dat de angst een essentieel element van ons bestaan 
vormt, niet volledig zonder grond. Het is echter verkeerd de mens 
en ‘de zin van zijn leven exclusief in het teken van de angst te 
zien. De angst is een gevoel, het is niet het gevoel van het leven. 
Het is het fenomeen van een tekort, van een gemis in het gezamen- 
lijk spel van krachten die het leven dragen en ontwikkelen. Tegen- 
over verval, dood en angst staan de conservatieve en opbouwende 
krachten van veiligheid, geboorte, groei en hoop. De wijsbegeerte van 
de levensangst dient aangevuld door de wijsbegeerte van de levenshoop. 

Als we nu de samenhang tussen de beweging van de tijd en de 
koop trachten te verduidelijken, dan merken wij op dat in het 
onophoudend voorwaarts trekken van uit het tegenwoordige naar het 
toekomstige, de mens in zijn vooruitzicht tot op zekere graad erkent 
wat hem in de toekomst te wachten staat of boven het hoofd hangt. 
Er bestaat immers voor de mens geen stilstand; hij is met zijn 
ganse wezen immer op weg; het leven beweegt zich naar een onop- 


houdende transcendentie van zichzelf. Als ziende wezen nu erkent de _ 


mens het immer nieuwe dat op hem afkomt: de nieuwe dag, het 
nieuw werk, een nieuwe ontmoeting. Vooral de grondvormen van de 
verschijnselen onderscheidt hij klaar. Sommige naderen met een 
physische of morele noodzakelijkheid ; deze behoren tot het onveran- 
derlijke dat moet aangenomen worden, en dat ons ofwel onverschillig 
laat of ons met vreugde of onbehagen vervult. Voorwerp van de hoop 
zijn ze niet. Andere zijn onbereikbaar ver; zij komen niet tot ons en 
wij hebben niet de kracht of de gelegenheid tot hen op te gaan; 
wij kunnen hen bewonderen en het verlangen ernaar in ons 
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opwekken ; ze kunnen het voorwerp zijn van onze dromen, maar in 


onze hoop treden ze niet binnen. Weer andere dingen schijnen ons 


mogelijk, meer of min waarschijnlijk ; wellicht bereiken ze ons; wij 
kunnen hen wellicht vatten en in bezit nemen, of indien ze minder 
gunstig zijn, kunnen wij pogen hen te ontwijken. Dit laatste gebied 
van het mogelijke en het waarschijnlijke uit de toekomst met zijn 
dubbel karakter van goed en slecht, is het wijde rijk van de hoop en 
van de vrees. 

Dit vooruitzicht van het mogelijke en het waarschijnlijke in de 
toekomst maakt de hoop tot iets specifieks eigen aan de mens. In 
de redeloze natuur die ook onophoudend in beweging is, wordt deze 
omvorming van het heden naar de toekomst voltrokken onder invloed 
van de natuurkrachten en het instinct. Het zwervende dier bespeurt 
of krijgt de lucht van het geluk en het gevaar uit de toekomst. Het 
wordt door een innerlijke zin zowel naar doelmatigheid aangestuurd 
als teruggehouden. Het dier hoopt niet, het wordt instinctief geleid, 


het vreest ook niet, het wordt aangegrepen door schrik. De mens 


ontbreekt de zekerheid van het instinct; hij is niet zeker van de 
toekomst; hij heeft tot op zekere graad wel een vooruitzicht van de 
komende mogelijke en waarschijnlijke dingen, en in zover ook kan hij 
hopen en vrezen. 

Hoop en vrees gaan samen. Het vooruitzicht van de mens heeft 


een dubbele werking : hoe dieper ons verstand in de toekomst dringt, 


des te krachtiger lichten de sterren van de hoop en dreigen de scha- 
duwen „van de vrees. De mens op zijn aardse pelgrimstocht moet 
ofwel beide nemen ofwel beide weigeren. De beslissing ligt bij hem. 


Vermijden van onverschilligheid. 


De wilsvrijheid geeft aan de mens de mogelijkheid zich tegenover 
zijn toekomst onverschillig te houden. Bij de onverschilligheid spelen 


het negatieve en het inactieve de hoofdrol. Onverschillig zijn immers 
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et, 


staat gelijk met « voor niets achten, niet kiezen, niet beminnen, niet 
haten ». De volledig onverschillige maakt ofwel zichzelf tot een niets 
of herleidt de hem betreffende dingen tot niets. Deze houding kan 
geld en goed, eer, wetenschap, godsdienst, enz. als voorwerp hebben; 
ze kan lofwaardig, of ook zedelijk te verwerpen zijn. In casu gaat 
het om dergelijke houding tegenover de toekomst, t.t‚z. de totaliteit 
van het zijnde, in zover het nog komen moet, en dat gans het leven 
van mens en van maatschappij omvat. 

Deze onverschilligheid tegenover de toekomst kan verschillende 


vormen aannemen. Vooreerst kan” men “weigeren” te ke ‘aa 
toekomst, hetzij aan- zijn persoonlijke, hetzij aan de gemeenscha 
lijke ‘toekomst. Deze houding is moeilijk door te voeren wijl 
gedachten, zorgen en wensen spontaan in de toekomst verwi 
Wanneer wij in een verwarde toestand geraken, stellen wij s 
taan de vraag: wat komt hieruit voort en hoe komen wij hier | 
daan? Toch kan men steeds pogen de gedachten van het komen, 
“te snijden en zo te handelen alsof de toekomst niets was. Het 
taat hiervan zou een radikale verloochening van de hoop betek 
Een andere vorm van onverschilligheid is aanwezig waar men 1 
theoretisch, wetenschappelijk denkt aan de toekomst: het ver 
alleen treedt nuchter en zakelijk in werking; alle wils- en gem 
bewegingen worden achterwege gelaten. Men vorst naar, spreekt en, 
twist over de komende dingen, doch alles blijft op afstand: hee 
vrees wil men niet opwekken. Ook dergelijke houding is niet 
makkelijk, wänt de toekomstbeelden wekken het” gevoelsleven o 
schone en goede ons welgevallen, de hatelijke en slechte onze a 
Juist deze gevoelens echter wil men vermijden en alleen verstan 
leven. Daarom verbiedt men zich zowel het hopen. als het vreze 
De fundamentele en koel overlegde loochening van de he 
een vertwijfeling van speciale aard, die louter een afwezigheid 
hoop betekent. Zij maakt niet angstig ‘en brengt niet inde 
want gelijktijdig wordt ook de vrees verwijderd. Waar zij gelee 
beoefend wordt wil men niet de onrust, maar de gelatenheid d 
Het is de afwezigheid van iedere hoop, van iedere verlokking. 
om zou wellicht beter de term van hopeloosheid aangewend wi 
Met het begrip « vertwijfeling » immers verbinden wij in het 
meen een gemoedsbeweging van neerslachtigheid, terwijl de hoy 
heid als een louter stilleggen en afsnijden van de hoop’ gedach 
worden. Dergelijke houding kan op tweeërlei gronden ontstaan. Vo 
uit het verlangen naar een „nuchtere practische levenshouding 
denkt goed te doen zich aan geen verwachtingen vast «te ht 
want zo vermijdt men. nutteloze spanningen en later bittere 
Treedt een beloofd iets in vervulling, des te beter: men. b 
het spel van het noodlot een winst zonder het risico van de 
Wat de toekomst aan goed of slecht inhoudt, moet de mens 
voorhand willen bepalen. Beter is eenvoudig afwachten, E 
horizont beperken tot de tegenwoordige dag, die ons omgeeft r 
licht- en schaduwzijden, die ons toebehoort om scheppend. 
verrichten en daarom onze ganse kracht opeist, zonder dat w 
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zorgen nog inzetten voor een onzekere toekomst. In één woord: het 
komt er op aan werkelijkheidsmensen te zijn, zoals de Stoïcijnen in 
de Oudheid, realisten die sterk aan het heden zijn gehecht. Soms 
kan deze verloochening van de hoop ook op theoretische overwegingen 
steunen. Het voorwerp van de hoop ligt. immers op afstand, ver 
buiten de denkende persoon. Waar nu volgens het subjectivistisch 
idealisme geleerd wordt, dat er buiten onze geest geen werkelijkheid 
bestaat of dat de bestaande werkelijkheid miet erkenbaar is, daar 
wordt de hoop tot een louter innerlijke mening zonder enige inhoud a 
parte rei herleid. De moderne existentialisten komen langs een andere weg 
tot dezelfde conclusie. In het vatten van het concrete zijn of van het 
bestaan van de mens ligt de enige bron van kennis; de mens nu 
vat slechts zichzelf, terwijl de overige wereld hem in zijn doel- 
stelling verborgen is. Toegepast op de hoop betekent dit dat de 
schone beelden die de mens zich van de toekomst vormt, louter een 
illusie zijn waarvan men hem bevrijden moet. Zoals het stoïcisme wil 
het existentialisme het leven zelf sterken, het waarachtiger en vaster 
maken. 

De kritische stellingname tegenover deze leerstellingen mag niet louter * 
afwijzend zijn. Het subjectief idealisme laten wij buiten beschouwing: 
het heeft zijn betekenis verloren ; de beide andere systemen integen- 
deel zijn niet zonder invloed op het moderne denken. Goed in deze 
systemen is de sterke verbinding van de mens aan zijn huidig voor- 
handen bestaan. De hoop is in staat ons ver boven het werkelijk 
gegeven op te tillen, zodat wij de grond onder onze voeten ver- 
liezen. Dan is het wel heilzaam dat iemand ons weer tot de realiteit 
terugbrengt en ons zakelijk en bescheiden maakt. Verder is het goed — 


dat wij aan het belang van het tegenwoordige herinnerd worden. Het sj 


bestaan is immers een geschenk van het ogenblik, Het kapitaal van 


tijd en leven wordt ons langs de weg van het huidig ogenblik toe- 


bedeeld. Met dit moeten wij werken. Het heeft geen zin zich 
met stralende toekomstverwachtingen op te houden en zich over de’ 


voor hand liggende opgaven niet te bekommeren. In het heden moeten 
wij, voor. zover het aan ons ligt, het komende voorbereiden en 
vormen. Daarom dient bij alle hoop op morgen, de plicht van het 
ogenblik niet vergeten. Tenslotte is het ook lofwaardig de zedelijke 
zelfstandigheid van de persoon tegenover de uiterlijke verwachtingen 


“naar voor te brengen. Wij moeten leven en werken uit persoonlijke 
gewetensovertuiging, onafhankelijk van hoop of vrees. Wat de toe- 
komst aan belofte of bedreiging inhoudt, mag nooit het laatste motief 
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van ons handelen zijn. De mens moet in staat zijn ook dan nog zijn 
plicht te vervullen, wanneer iedere hoop op resultaat verzwonden is. 
Wie de plicht heeft te zaaien, strooit het zaad uit, zonder er op te 
letten of hij eenmaal maaien zal. Niet omwille van het uiterlijke doel, 
maar uit innerlijke overtuiging zal de mens actief zijn. 

Met dit gedeeltelijk waardeoordeel is echter het centrale.punt nog 
niet aangeraakt. De kern van het probleem is de vraag of de waar-' 
achtigheid en de realiteit van ons eisen dat wij de toekomst, zolang 
zij toekomst is, voor een «niets» houden, en de verwachtingen (of 
mogelijke bedreigingen) als zinloze schimmen beschouwen? Heeft de 
hoop zin in het leven? Moeten wij in naam van het verstand afzien 
van alle hoop? Wij bedoelen de hoop in dit aardse leven. Dat het 
gevoel zich hiertegen verzet, is zonder twijfel een teken ten gunste 
van de hoop. Dat volstaat echter niet. Ook het verstand moet over- 
tuigd worden. Het antwoord op de gestelde vraag hangt af van de 
bestaansgraad die in het voorwerp van de hoop aanwezig is. Is 
deze in gene mate voorhanden, dan is er geen reden, aan die verwach- 
tingen een plaats in het leven te geven. Is er daarentegen een 
grijpbare waarde in aanwezig, dan eist zij ook onze aandacht. 

Voorwerp van de hoop is niet hetgeen reeds verwerkelijkt is, 
maar het mogelijke. Het bezit van een huis dat iemand hoopt te 
kopen is bij degene die hoopt mogelijk, maar nog niet werkelijk. 
Vandaar kan de vraag zo gesteld worden : welke zijnsgraad heeft het 
mogelijke? Behoort het tot het zijnde of tot het niet-zijnde ? 

Veelal betekent het mogelijke alleen iets dat in de gedachtensfeer 
bestaat: dat alle mensen mogelijks 100 jaar worden, betekent dat in 
deze bewering geen innerlijke tegenspraak ligt. « In zich» of theore- 
tisch is dat mogelijk, zeggen wij, maar terzelfdertijd scheiden wij ons 
af van de realiteit. Deze soort mogelijkheden zijn geen of althans 
slechts een zeer verwijderd voorwerp van de hoop. In de werkelijk- 
heid spelen ze geen rol. 

Het mogelijke kan zich echter ook verbinden met het proces 
van « worden ». De geestelijke en materiele wereld ontvouwt zich in 
een onophoudend worden. In trage groei of in snel tempo komt uit 
de schoot van natuur en geschiedenis steeds nieuws aan het licht: 
«het wordt». Alle verschijnselen van natuur en geest zijn geworden : 
het koren op het veld, gebouwen, kunstwerk, wetenschap, enz. ook 
wij zelf, Vooraleer iets werd was het mogelijk — nu is het werkelijk. 
De overgang nu van « mogelijk tot werkelijk » gebeurt door het feit 
dat de voorheen rustende, maar aanwezige krachten in beweging 


gezet en op een bepaald doel gericht werden. Het korenveld « werd » 
wijl akker, werkzaamheid van de landman, zaad, zon en regen doel- 


matig samenwerkten. Het mogelijke in zijn ontwikkelingsgang is geen 
ijdel iets: het is veelmeer een aanleg, een gegevenheid, die vervat 
ligt in één zijn of in een veelvuldigheid van zijnden, zoals in het 
vermelde voorbeeld. Soms volstaat een lichte stoot, een weinig licht, 
opdat het mogelijke zich zou ontvouwen, groeien en rijpen. Een 
‘enig woord kan wonderen wekken. In menig geval echter is er een 
grote krachtinspanning nodig om het verborgen mogelijke aan het 
licht te brengen. 

Voorwerp van de hoop is het mogelijke in zijn wordingsgang. 
Wanneer wij iets verhopen, dan verwachten wij dat de krachten, die 
in mensen en dingen aanwezig zijn, zo met elkander zullen optreden 
zoals het ons goed en wenselijk voorkomt. Zelfs wanneer wij van 
God alles en van de schepselen niets meer verhopen, dan geloven wij 
toch dat de beweging van die krachten zich ten onzen gunste zal 
richten. De zijnsgraad van het mogelijke hangt dus af van de al of 
niet aanwezigheid en werking van die krachten. Nu is het duidelijk 
dat er dergelijke krachten in natuur en geest voorhanden zijn. Ver- 
volgens is hun werkzaamheid in die toekomst eveneens een zeker 
gegeven, en tenslotte weten wij dat zij geschikt en bereid zijn het 
goede en het wensenswaardige voort te brengen. Daarvoor getuigen 
de activiteiten van het verleden en van het heden. Op deze drievoudige 
realiteit steunt het rijk van de hoop. Wie dus de hoop in zijn 
geheel misprijst, verloochent een belangrijk deel van de ordening van 
het bestaan. 

Dat wil echter niet betekenen dat iedere hoop of verwachting 
zou gerechtvaardigd zijn, en de ganse toekomst, zoals wij haar ver- 
hopen, op de weg naar verwezenlijking zou zijn. Zowel de maat van 
de voorhanden zijnde krachten als hun wederzijds in elkaar grijpen, 
kunnen door ons verkeerdelijk beoordeeld worden en illusies doen 
ontstaan. Zo wij de inhoud van de opbouwende en storende krachten 
en hun wisselspel in mensen en dingen tot op de grond doorschouwden, 
en daartoe inzicht kregen in Gods wereldbestuur, dan zou geen hoop 
ons illusies kunnen bezorgen. Maar ons weten is stukwerk hier nog 
meer als op andere gebieden. Wij hopen en wij vrezen, en moeten 
in het een als in het ander geval met het tegenovergestelde van het 
verwachtte rekening houden. De hoop op het goede kan verkeerd 
lopen en de vrees voor het slechte kan zich zonder grond vertonen. 

De volledige onverschilligheid « tegenover toekomst en hoop 
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_ overweldigende lichtkracht niet uitoefenen als het niet in ieder 


probleem van een levenshouding waar hoop of vrees geen pla 

‚hebben, verkeerd gesteld. Wat stoot tegen de zijnsorde kan minstens 
de duur geen goede vruchten dragen. Hoop dient het leven te behe 
sen. In ieder leven zijn er drijvende en remmende krachten die ot 
werkzaamheden sterken en verstevigen zoals de dingen het eist 


ë 


Positieve waardering van de toekomst. 


Aan de erkende mogelijkheden van de toekomst knoopt z 
telkens naar hun aard hoop of vrees. Naar gelang de mogelijkhe 
meer dreigend voorkomen zal de vrees meer het veld beheers 
naar gelang zij meer draaglijk en passend aan ’s mensen w 
voorkomen, krijgt de hoop haar recht. Het hangt dus af van 
waardeoordeel over 's mensen verre of nabije toekomst, welke ges 


lens zijn leven zullen beheersen. De vraag is dus of er in de g 
der aardse dingen telkens een recht bestaat de toekomst in h 
geheel als slecht en boos te verwerpen? Fundamenteel gezien s 
deze vraag ons voor een dieper probleem of het zijn beter is, 
het niet-zijn, het leven beter dan de dood. Hoe zal het oordeel hier over 
De beslissing ten voordele van «zijn en leven» is reeds 
gevallen. Sinds ondenkbare tijden is zij krachtig bevestigd en we 
met iedere zonsopgang hernieuwd. De mens zelf rmet alles wat h 
en heeft vormt het resultaat en het aandeel van deze beslissing. 
1. De theologie erkent deze waardering van het leven v 
gaande op het wezen en de werking van God. Voornamelijk 
waarheden vormen hiervoor de grondslag : a) God leeft als de e& 
zijnde in hoogste volmaaktheid en oneindige gelukzaligheid. 
echter in deze hoogste waarde goddelijk is, dat moet in na 
en wezenheid een zuiver goed zijn. Het licht kan in de zon 


hel en lichtend zou zijn. b) Het zijn en het leven in de werel 
een schepping van God, en neemt als dusdanig aan zijn volk 
heid deel. In ieder werk immers spiegelt zich de hoedanigheid « 
aard van de Schepper. Waar dus « zijn en leven » ontstaan, da 
ook een spoor van het goddelijke dat door geen enkel mis 
volledig kan gedelgd worden. Bovendien is de wereld niet doors 
noodwendigheid die God beheerst, maar door een vrije wilsbesl 
van God in het bestaan getreden. God beminde en koos het ge 
pene uit om het « zijn en leven » te geven. Het geschapene droë 
merkteken van zijn liefde, en zijn waarde werd door Gods 
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vestigd. c) Tenslotte ging Christus in de menswording met het 
rdse mensenleven een nieuwe genadenrijke verbinding aan. Christus 
vam niet om te veroordelen, maar om te verlossen en te heiligen. 
it bewijst op zijn beurt dat de mensennatuur, spijts dwaling en 
nde, nog een gezonde kern had, die zich onder invloed van de 
erking van de Mensenzoon zou bewaren en ontwikkelen. Wereld en 
ens waren ontegensprekelijk de tegenwoordigheid Gods waard en verkre- 
n aldus een grotere waarde. Dit allesleidttot het besluit dat het abso- 
te pessimisme, dat alle zijnen leven voor verkeerd en slecht aanziet, 
n grove dwaling en een blasphemie bevat. 

2. Echter ook voor de philosophen die slechts in de enge 
ereld. van het « diessetts » denken, dringt zich de voltrokken beslis- 
ng op. lmmers de drie grote dragers van dit leven : de natuur, de 
ensengeest en de geschiedenis hebben bestendig « zijn en leven » 
rkozen, niet louter op één moment, maar in het raam van een 
ste ordening. 

De natuur welt over van zijn en leven, schept het millioenen voudig 
gelijks. opnieuw, bewaart en bouwt het uit in het universum. Er 
geen moeheid in de natuur te bespeuren : in een eeuwige frisheid 
n jeugd viert zij de dag, wijl zij haar gaven bijna als een moeder 
ijgevig openspreidt. Met de natuur wedijvert de mensengeest. Eeuwig 
ng komt bij de wereld binnen, neemt zijn intrek in het zichtbare 
jn dat hij erkennend, willend en scheppend omvat. Hij brengt het 
in een diepe — weliswaar onvolkomene — bevrediging, om de din- 
n en hun werkingen te doorvorsen en met hen een ideaal rijk van 
st ware en van het goede op te bouwen. De geest vervolmaakt het 
tuurlijk gegeven door beschavìng en cultuur. Dit is minstens de 
otelijn die een wereld-negatieve houding, zoals die van het oorspron- 
lijke Boedhisme, niet aantonen kan. Er is niets zo onaanzienlijk 
tt de geest êér zijn aandacht niet kan aan wijden, niets zo verheven 
at hij niet tot daar kan opstijgen. Wanneer het individu niet aan 
les zijn activiteit en liefde kan wijden, zois er toch niets van wat op 
rde en inde hemel leeft, vergeten. Wetenschapsmensen en kunstenaars, 
litiekers, techniekers, arbeiders en priesters delen de opgave het brede 
bied van het zijnde na te gaan, het te vormen en naar mogelijk- 
id te vervolmaken. Deze opgave is zo nauw met het wezen van de 
est verbonden dat zonder haar het leven niet mogelijk is. De geest 
oet ten onder gaan als men hem de zorg voor de wereld verbieden 
il. Tenslotte getuigt ook de hele geschiedenis die volkeren en 
jden omvat, voor de positieve waarde van de toekomst. Wij verstaan 
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geschiedenis in haar ganse omvang, d.w.z. van alle activiteiten van 
de mensengeest. Het geestelijke en het materiele immers bekomt zijn 
stempel niet alleen door een éénmalige in zich afgesloten «arbeid, maar 
veel meer door de geschiedkundige ontwikkeling, die de erfenis der 
uittredende generaties opneemt en betekenisvol verder voert. Geschie- 
denis wordt dan krachtenontvouwing in de samenhang van tijden en ge- 
slachten met als doel de vorming van nieuwe gestalten (r) De ont- 
wikkeling verloopt geenszins altijd trapsgewijze, ze doorschrijdt dwaal- 
en omwegen, doorloopt chaos en catastrophen, laat echter steeds 
ergens het leven verder gaan en baant na de grootste wanorde toch 
de weg naar een draaglijke of zelfs betere ordening; leidt zelfs tot 
een wedergeboorte. 

In het voorafgaand licht gezien is het radicaal pessimisme een dwa- 
ling. Het keert de heerlijke natuur, de levende geest en de altijd 
evoluerende geschiedenis de rug toe en staart in het niet. Het weigert 
aan de scheppende God en zijn schepping, erkenning en volgzaamheid, 
en schenkt zijn angstgevoelen meer crediet dan zijn levensdrang. Uit 
de weigering van het radicaal pessimisme volgt echter niet de juist- 
heid van het absolute optimisme. De waarheid ligt in medio, want 
ook het waardekarakter van de wereld ligt in medio. Enerzijds is niet 
alles slecht: er bestaat een volheid van het goede en van het schone; 
Anderzijds echter is niet alles goed: op brede gebieden is de macht 
van het boze aanwezig. De wereld. heeft een aandeel in leven en 
dood, in het zijn en in het niet. In zich beschouwd sluit het zijn 
van wereld en van mens een grote waardigheid in ; echter vergeleken 
met het ideaal der goddelijke volkomenheid bevindt al het aardse zich 
in een toestand van grote behoeftigheid, en is op brede schaal bloot- 
gesteld aan ondergang. De existentialistische philosophen hebben de 
begrendsheid en het vervallen zijn van het aardse leven krachtig naar 
voor: gebracht. Bij Heidegger is ons bestaan essentieel een « zijn ten 
dode»; eerst van de dood uit — zo leert hij — kan het leven in 
zijn gansheid worden begrepen (2). Niet minder scherp tekent K. Jas- 
pers de tweespalt en het problematische van het leven dat door 
dood, strijd, lijden en schuld begrensd en durend verontrust wordt (3). 

Dergelijke vaststellingen zijn voor de christen geen nieuwe open- 
baring. De bijbel van O. en N. TT. tekent op iedere bladzijde de 
broosheid en onbetrouwbaarheid van het aardse. Hetzelfde. bereikt ons 


(1) R. Guarpini, De gestalte der toekomst, Utrecht-Brussel, 1951, 
(2) Cfr Derrcaauw, op. cit, bl. 60-78; 
(3) Derrcaauw, op. cit, bl, 40-59. 
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uit de klassieke oudheid. Deze nacht- em schaduwzijden van het leven 
moeten nuchter onder ogen genomen worden om een werkelijkheids- 
vreemd optimisme te vermijden. Onze wereld is niet de absoluut 
beste, zoals Leibniz beweerde. Onvolkomenheid doordringt het geheel 
en zijn delen, het materiele en het geestelijke, het zijn en het werken, 
‚het individuele en het gemeenschappelijke. Ook het geschiedkundig 
verloop staat onder de wet van goed en slecht, van recht en onrecht, 
van verstand en onverstand. Het is als de herhaling van Leibniz’ 
dwaling wanneer een instelling — niet haar ideaal, maar haar werke- 
lijke vorm — als onovertroffen geprezen wordt. 

De invloed van deze gegevens op onze houding tegenover de 
gestalte der toekomst is duidelijk : we moeten hopen en we moeten 
vrezen, omdat we weten dat de toekomst noch volledig aan de lok- 
kende hoop, noch volledig aan de pijnigende vrees toebehoren kan. 
We hebben echter goede grond eerst en vooral te hopen omwille van 
de aangeboren stuwing naar ordening, zonder dewelke geen enkel 
nataur, noch mens, noch volk in het zijn kan volharden ; de drang 
naar zelfbehoud zet immers aan tot wettelijkheid en goed oordeel. 
Weliswaar heeft de mens als individu en gemeenschap de fatale en 
tragische mogelijkheid zich boven recht en goed oordeel heen te zetten, 
tot zich de afgrond voor hem opent, die hem ofwel verslindt ofwel 
nog tijdig voor het uiterste bewaart. Tenslotte bekrachtigt zich de 
waarheid dat recht en verstand de grondslag van het heil vormen. 
Het christelijk religieus denken voegt hier een dubbel element aan 
toe: a) De oerbron van alle zijn en werken is de goddelijke Logos 
die zijn wereld met zin en doel uitrusten moet; b) Laatste doel van 
schepping is niet dood en ondergang, maar leven en verheffing. 

De vraag stelt zich of op deze grond altijd kan gehoopt worden. 
Is het niet mogelijk dat in een bepaalde mens of in een bepaalde 
gemeenschap of in een bepaalde tijd, het tekort en de ellende van de 
wereld zich in dergelijke mate ophopen dat er geen schim van het 
goede meer blijft en iedere hoop verzwinden moet. Het is toch iet 
onmogelijk dat het leven van een mens voor jaren niets meer te 
bieden heeft of althans zo weinig, dat inspanning en resultaat geen 
proportie hebben. Hoe kan het leven dan nog als een goed voor- 
komen ? Deze vraag kan ook gesteld worden voor een gemeenschap 
die verslagen, aan de ellende ten prooi valt: ligt onder dergelijke 
omstandigheden de angst en de explosieve vertwijfeling niet voorhanden ? 

Dat er hopeloze gevallen bestaan, loochent niemand. Vele blijven 
verborgen, betreffen slechts een ‘enge levenstak en omvormen zich 
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met het alledaagse leven. Andere raken. de grond van het menselijk 
bestaan en zijn levensomvattend. Wie er verantwoordelijkheid voor 
draagt heeft wijsheid en zedelijke houding nodig. 

De wijsheid zal enerzijds moeten uitmaken ot het geval werkelijk 
of slechts schijnbaar hopeloos is. Een, feitelijke hopeloze toestand 
tijdig erkennen is een weldaad, wijl daardoor nutteloze inspanningen 
en offers vermeden worden. Het tegendeel is waar, wanneer eigenbe- 
lang. en fanatisme de blik verduisteren en de hopeloosheid van een 
onderneming of van zijn voortzetting niet blijkt. Anderzijds ontmaskert 
de ‚wijsheid de valse ondergangsprofeten, ook die van het eigen 
hart, ‘ten voordele van de echte werkelijkheid. Er zijn zaken die de 
schijn-tegen zich hebben en toch in het gegrond oordeel van het 
verstand onmogelijk als verloren kunnen gelden. Daarbij kan het zeer 
goed gebeuren dat individuele gevallen hopeloos schijnen. Een bijzon- 
der kritische toestand ontstaat, wanneer iemand, met of zonder schuld, 


zijn ganse levenswerk vernietigd ziet en geen mogelijkheid ontwaart 


zijn leven weder op te bouwen, of wanneer een jong mens, uitgerust 
met talent en arbeidslust, geen passend beroep kan vinden. Hierbij 
gedenke men het woord van Epiktetos: « Anker uw schip niet aan 
een touw, uw leven niet aän één hoop». Misschien scheuren echter 
ook alle touwen. Dan komt meestal de beproeving tot de bittere 
vertwijfeling met alle gevaren eraan verbonden. Was nu de beproe- 
ving nog zo groot, zij moet beslist bestreden en tenslotte overwonnen 
worden. Met louter doelmatigheidsgronden valt hier niet veel te 
bereiken : er is een degelijke zedelijke houding, die uit religieuse bron 
gevoed wordt, nodig. De religieuse mens heeft dit voor op anderen, 
nooit volkomen hopeloos te zijn. Ook in de grootste vertwijfeling weet 
hij zich met de almachtige en goede God verbonden en hoopt nog 
op geestelijk gewin, dat hem zó waardevol voorkomen kan dat hij 
zijn tegenspoed lief krijgt. Zo houdt hij stand te midden van tegen- 
slag en rampen, zonder verbittering, niet in onvruchtbare inactiviteit, 
maar tot iedere goede mogelijkheid bereid, In vertrouwen op God 


zegt hij: «Zn te Domine speravi, non confundar in aeternum». En 


wijl hij met sterke ziel innerlijk standhoudt, overwint hij wellicht ook 
naar buiten de ontelbare moeilijkheden. 


M. FRAEYMAN 


RE je 


Miscellanea 


h DOCTRINA SOTERIOLOGICA 
COMMUNITATIS APOSTOLICAE (1). 


Fontes revelationis vario sed distincto modo exprimunt vitam, 
passionem et mortem Iesu- habere virtutem obiective redemptoriam. 
Quae doctrina et in testimoniis communitatis primigenae est quaerenda, 


Introductio : Vaticinia Veteris Testamenti et Iesu Christi. 


Dogma de Messiae satisfactione vicaria iam in oraculis Deutero- 
isaiae de Servo Yahweh praeparabatur. Messias enim, indicatus ut 
Ebed Yahweh innocens, pro iniquitatibus nostris patienter et libenter 
patitur et moritur (ls. 53, 7-9), imo secundum decretum divinum po- 
nitur in sacrificium expiatorium pro peccatis nostris (Is. 53, 4-6. 10): 
(4) vere languores nostros ipse tulit, et dolores nostros ipse porta- 
vit. (5) vulneratus est propter iniquitates nostras, attritus est propter 
scelera nostra; disciplina in salutem nostram super eum, et livore 
eius sanati sumus. (6) Posuit Dominus in eo iniquitatem omnium 
nostrum.… (10) Placuit Deo conterere eum in infirmitate, quando 


__posuit animam suam in sacrificium expiatorium». Morte piaculari 
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sua Messias ipse sibi acquirit multitudines, nos autem sanctitatem et 
iustificationem obtinemus (Is. 53, 10-12). 

_… Quae prophetia vita et morte Iesu Christi tám manifeste est 
adimpleta ut sub cruce in Golgotha conscripta videatur, Praeterea 
ipse Iesus, testibus evangeliis synopticis, docebat passionem et mortem 
suam esse sacrificium in redemptionem bominum.… 

Cruciatus et mors Messiae non tantum culpae peccati gravitatem 
manifestant sed et oboedientiam ac caritatem Christi, qui conscie et 


_libere satisfaciendo pro peccatis peccati vires delet. Iesus enim finem 


vitae perspicue praescivit ; praedixit ludaeos, «filios eorum qui pro- 
phetas occiderunt», mensuram patrum impleturos esse Messiam ipsum 
‘occidendo (Mt. 23, 29-36 ; cfr Mc. 12, 8 par. : «filium apprehendentes, 
occiderunt et eiecerunt extra vineam» ; et alii textus permulti). Tri- 


(1) Responsioad quaestionem solvendam in Conferentiis ecclesiasticis anni 1952, 
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bus praedictionibus passionis discipulos a scandalo mortis crucis prae- 
cavet, inculcans voluntatem divinam sibi imponere vitam humilem 
morte ignominiosa terminandam: «coepit Iesus ostendere discipulis 
suis, quia oporteret eum ire lerosolymam et multa pati a senioribus…. 
et occidi et tertia die resurgeren (Mt. 16, 21-23 ; cfr 17, 22-23 ; 20, 17-19). 

lesum ipsum passioni suae virtutem redemptoriam tribuere mor- 
temque ut conducentem ad salutem hominum considerare potissimum 4 
ex eo patet-quod suam passionem sicut ceterum totam vitam et acti- 
vitatem typis et prophetiis Veteris Testamenti, voluntatem salvificam 
Dei exprimentis, praenuntiatam scit. Quae declarantur non tantum 
modo generali «quomodo scriptum est» (Mc. 9, 12; 14, 21 ; Le. 
18, 31.) vel magis explicite in allegoria de vineatoriis nequam, de 
lapide angulari (Mt. 21, 33-45), de signo Ionae (Mt. 12, 39-40) et als, 
sed miro modo monstrantur in identificatione operis Iesu cum opere 
Servi Dei Is. 53. esus enim quin seipsum explicite Servum Dei vo- 
cet, tamen ut Ebed Yahweh sentiebat et agebat pluriesque verba va- 
ticinij significabat. OQuae significatio in loco sic dicto Lutronstelle 
perspicua fit: «venit Filius Hominis non ministrari sed ministrare 
et dare animam suam redemptionem pro multis: Aúrpov dvd modköv » 
(Mt. 20, 28 ; Me. 10, 45). Servitium et humilis Iesu Messiae vita ter- 
minabitur vitae sacrificio, quod est pretium redemptionis loco multo- 
rum solutum, quo itaque multitudo hominum peccatorum liberabitur. 
Eadem idea virtutis soteriologicae mortis Iesu verbis ultimae caenae 
exprimitur: « Hic est sanguis meus (novi) Testamenti qui pró multis 
effundetur in remissionem peccatorum» (Mt. 26, 28 par.), quibus ver- 
bis mortis indoles sacrificalis (sanguis effunditur), vicaria (pro multis) 
et propitiatoria (in remissionem peccatorum) a Iesu ipso docetur. Cum 
foedus antiquum sanguine victimarum animalium conditum (Exod. 
24, 8) peccata delere nequeat, Christi sanguine, sacrificio vitae Iesu 
novum foedus (cfr ler. 31, 31-33) Deum inter et homines conditur ac 
firmatur. Passio et mors lesu itaque iuxta ipsius verba virtutem re- 
demptoriam habent. 

Discipuli Iesu, maxime Duodecim, post tam manifesta magistri 
dicta doctrinam de virtute redemptoria totius vitae sed et potissimum 
passionis et mortis Iesu Christi ignorare non potuerunt. Revera pau- 
cos post annos S. Paulus hanc doctrinam iam theologice elaboratam 
exponit variosque aspectus salutares mortis Domini communitatibus 
christianis proponit. Quaerimus autem quomodo haec doctrina primi- 
tus in communitate apostolica a «testibus resurrectionis» servabatur 
ac nuntiabatur. Docueruntne apostoli passionem et mortem Domini 
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simul ac resurrectionem salutem hominum operasse, vel ut quaestio 
magis accurate ponatur, praedicaveruntne Dominum morientem peccata 
hominum expiasse et resurgentem vitam restituisse ? 


Doctrina communitatis apostolicae (1). 


_ Post Domini resurrectionem et ascensionem, misso Spiritu sancto 
die Pentecostis, apostoli significationem activitatis salutiferae Iesu recogi- 
tare incipiunt. Petri et Pauli, Stephani et Philippi verba in Actibus 

_ Ápostolorum servata et vestigia praedicationis primigenae Pauli in 

eius epistolis sparsa, quin doctrinam de virtute soteriologica passionis 

et mortis Christi aeque explicite manifestant ac verba Domini synop- 
tica, eam indirecte tamen et implicite proponunt. 

1. Modo omnino generali Iesus ab eis proclamatur salvator, so- 
lus hominibus salutem (swrnpiav) afferens. Testem habemus S. Petrum, 
__ qui «repletus Spiritu sancto» coram synhedrio confitetur: «hic est 
_ lapis, qui reprobatus est a vobis aedificantibus, qui factus est in caput 

anguli: et non est in alio aliquo salus. Nec enim aliud nomen est 
sub caelo datum hominibus, in quo oporteat nos salvos fieri» (A. A. 
4, 11-12; cfr 2, 21). Immerito proinde a ludaisantibus vindicatur 
cireumcisionis necessitas ad salutem, nam «per gratiam Domini Iesu 

Christi credimus salvari» (S. Petrus in concilio hierosolymitano, A. A. 

15, 11); qui vero gratiam Domini accipiunt, inter salvatos connume- 

rantur (A. A. 2, 47). Nuntium evangelicum de Iesu salvatore, dum- 

modo parato animo audiatur et accipiatur est via salutis. 

Cum vero evangelium, sicuti in synopticis, remissionem peccatorum 
significet, Iesus ideo est salvator quia peccata remittit (A.A. 2, 38 ; 
5,31; 10, 43; 13, 38). Deus enim servuimm suum misit «benedicentem 
vobis, ut converteret unumguemque a nequitia eius» (A.A. 3, 26), ut 
a. v. homines a peccatis liberaret. « Ut (vero) deleantur peccata» poe- 
nitentia et conversio hominis natura praerequiruntur sed remissionem 


peccatorum Iesus ipse causat. 
2. lesus est salvator sed tamquam iudex mundi universi in parousia. 
Praedicatio evangelii primigena, quam quidem novimus, Christum 
proclamat iudicem et salvatorem in die adventus Domini, indicatum 
et constitutum iudicem per resurrectionem eius, qui e caelo descendet 


(1). In exponenda-hac doctrina praecipue usi sumus operibus L. Crerraux, Le 
Christ dans la théologie de saint Paul (Lectio divina, n. 6), Parisiis, Le Cerf, 
_ 1951, p. 17-27; M. Memertz, Theologie des Neuen Testaments (Die Heilige Schrift 
_des Neuen Testamentes), vol. 1, Bonn, 1950, p. 218-225 (in quo libro traditur quoque 
‘ bibliographia). 
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ut, mundum iudicet. Resurrectio, quae est cardo et firmamentum totius. 


nuntii apostolici de Christo, hoc in contextu cum iudicio eschatolo- 


gico connectitur. Deus resuscitans lesum eum iudicem eschatologicum 


constituit. 

Quae doctrina tum a S. Petro coram ludaeis tum a S. Paulo co- 
ram paganis praedicatur. Tudaeos enim S. Petrus sanato homine claudo 
ad poenitentiam et conversionem incitat ut deleantur peccata eorum 


‚et ut veniant tempora refrigerii in adventu Domini; parousia vero 


pro ludaeis significat perfectionem regni messianici, salutemque ac 
pacem iam diu promissam (A.A. 3, 19-21). In domo Cornelii S. Pe- 
trus testimonium apostolorum similibus. verbis memorat : «Et (lesus) 
praecepit nobis praedicare populo, et testificari quia ipse est, qui 
constitutus est a Deo iudex vivorum et. mortuorum» (A.A. 10, 42). 

Coram paganis S. Paulus simili modo praedicat necessitatem con- 
versionis ex ignorantia vel ex idololatria (va simulacris») ad Deum 
vivum et verum, «ut exspectent Filium eius de caelis (quem susci- 
tavit ex mortuis) lesum, qui eripuit nos ab ira ventura». Paganis 
itlaque nuntiat iudicium, quod vero propter cultum impium et propter 
immoralitatem paganismi eis erit in damnationem. Cuius iudicii escha- 
tologici Iesus resurrectione a Deo ipso designatus est iudex. Credenti- 
bus autem Iesus erit iudex salvator (A. A. 14, 15-17 : contio inchoata 
Lystris; A.A. 17, 22, 31 : contio in areopago Athenis, ubi praesertim 
vv. 30-31 sunt momentosi ; 1 Thess. 1, 9-10, quo S. Paulus Thessaloni- 
censium conversionem, suae praedicationiset eorum fidei obiectum in 
memoriam revocat). 

9. Praeterea per resurrectionem Iesus constitutus est Dominus, 
i.e. principatu, regia potestate est praeditus: Resurrectione a Deo con- 


firmatur lesum in parousia mundum iudicaturum esse et insuper eum 


iam in hoc munere constitutum esse ut Dominum tempore inter 


resurrectionem et adventum eschatologicum iam principatum gerentem. 


Quae regia Christi potestas plerumque modo antithetico ludaeorum 
rationi opponitur: «Certissime sciat ergo omnis domus Israel, quia 
et Dominum eum et Christum fecit Deus, hunc lesum, quem vos 
crucifixistis» (A.A. 2, 36 : sermo S. Petri in die Pentecostis) ; « Deus 
patrum nostrorum suscitavit lesum, quem vos interemistis, suspendentes 
in ligno; hunc principem et salvatorem Deus exaltavit dextera sua.» 


(A.A. 5,31). Qui principatus in confessione quoque fidei primorum 


christianorum exprimitur, ita a S. Stephano qui «intendens in caelum 


vidit gloriam Dei et lesum stantem a dextris Dei» (A. A. 7, 55;cfr 


2,34; 1 Cor. 12, 3 ; Rom. 10, 9). 
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Resurrectio ergo in communitate apostolica considerabatur intime 
connexa cum parousia et cum regia lesu potestate et ex iis iam vir- 
tutem salutiferam habet. Sed aeque firmitur connectitur cum passione 
et morte Domini. : 

4. In antiquissimis S. Petri et S. Pauli contionibus in A.A. ser- 
vatis (2, 14-36; 3, 12-26; 4, 8-12; 5, 29-32; 10, 34-43; 13, 16-41) 
praeter nuntium evangelicum salutis fidelium (cfr supra) semper. mors 
et resurrectio, antithetico modo expressae, memorantur. Nuntium 
resurrectionis et mortis tamen per varia stadia elaboratur. 

Primo in controversia adversus ludaeos oppositio indicatur inter 
modum agendi ludaeorum qui Christum tradiderunt et Dei qui «sus- 
citavit eum a mortuis»; ludaei auctorem vitae interfecerunt (2, 23- 
24; 3, 13-15; 4,10; 5,30; 10, 39-40 ; 13, 29-30). 

Huic themati anti-iudaico argumentum additur christianum Scrip- 
turae citationum, quibus scandalum crucis iustificatur et removetur : 
oportuit Christum pati. Passione Messiae cohsilium providentiae divi- 
nae (2,23; 4, 28) peragitur et verba prophetica Veteris Testamenti 
implentur. Post sanationem hominis claudi S. Petrus coram populo 
modo generali testatur : « Deus autem, quae praenunciavit per os om 
nium prophetarum, pati Christum suum, sic implevit» (A.A. 3, 18). 
Quae verba subsequuntur quasdam formulas ex Deutero-isaia desumptas 
ad describendum passionem et exaltationem Domini (A.A. 2, 13-15 ; 
cfr Is. 52, 13; 53, 12; 53, 6-12; 53, Il). OQuae citationes Scripturae 
(cfr quoque A.A. 1,16. 20-21; 2, 26-27; 4, 25-26) scandalum crucis 
removent et simul sensum christianorum exprimunt cruciatus Iesu 
esse Messiae tormenta a prophetis praenuntiata, Iudaeis quidem ob- 

„coecatis non intellecta, ab ipso autem Deo resurrectione illustrata ac 
confirmata. Inde momentum resurrectionis patet sed virtus propitiatoria 
mortis Iesu non iam explicite memoratur. 

Huic argumento modo secundario coniungitur argumentum igno- 
rantiae et obcoecationis Iudaeorum et principum eorum (A.A. 3, 17). 

Postea sensim adduntur singula indicia concreta ac historica dam- 
nationis, crucifixionis, sepulturae, resurrectionis et apparitionum Do- 
mini, quae mortem ac resurrectionem magis accurate describunt (A.A. 
10, 34-43; 13, 16-41). 

Quae descriptio denique, neglecta oppositione adversus [udaeos, 
ad expositionem schematicam et authenticam memoriarum reducitur, 
sicuti nobis a S. Paulo in 1 Cor. 15, 3-7 traditur. Hic textus qui 
teste S. Paulo continet doctrinam ab apostolis traditam eta S. Paulo 
iam prius in ecclesia Corinthiorum praedicatam est synthetica expo- 
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sitio rerum historicarum et index authenticus testium apparitionum 
Domini («visus est Cephae et post hoc undecim; deinde plus quam 
quingentis fratribus simul… deinde lacobo, deinde Apostolis omnibus, 8 
novissime autem.…. et mihi»). Huic testimonio authentico resurrectio- | 
nis Domini adduntur nota de adimpleta Scriptura («secundum Scrip- 
turas») et nota theologica de virtute soteriologica passionis et mortis 


Domini : «quoniam Christus mortuus est pro peccatis nostris secun- 
dum Scripturas». Itaque iam ante praedicationem Pauli Corinthi.haec 
consideratio theologica de wirtute redemptoria mortis Domini est 
traditionis doctrina, quae tamen praecipue a Paulo evolvetur. 

Etsi in Actibus Apostolorum de passione Domini pluries sermo 
fit, haec doctrina soteriologica communitatis primigenae ibi non 
explicite, affirmatur. Ex ipsa tamen rerum natura consequitur post 
revelationes manifestas Christi hanc doctrinam saltem indirecte esse 


propositam. Et revera indicia quaedam dantur. 

1e Probabilissimum est enim [esum ideo vocari servum Dei (maïs Oeoö) 
quia ab apostolis et a primis fidelibus reputabatur esse Ebed Yahweh 
praedictum a Deutero-isaia (1). Nec fortuito in textibus apostolicis 
de Servo Dei (A. A. 3, 13. 26; 4, 27) passio huius servi memoratur. 
Imo S. Petrus, adhibens terminologiam lsaiae ad describendum passio- 
nem et glorificationem Iesu (A. A. 3, 13-15) et invocans vaticinia «per — 
os omnium prophetarum» de passione Christi (3,18), statim ludaeos 
exhortatur ad poenitentiam et conversionem «ut deleantur peccata 
vestra» (3, 19). Denique in eadem contione S. Petrus dicit servum 
veonvertere unumgquemgque vestrum a nequitia sua» (3, 26). Quae con- 
iunctio notionum Servi Dei, passionis et peccatorum remissionis vir- 
tutem redemptoriam mortis Domini saltem_ significat. 

2o Praeterea inspicienda est pericopa ministerii Philippi diaconi 
(A. A. 8, 32-35). Vir Aethiops eunuchus carmen de Ebed Yahweh [s. 
53, 7-8 alta voce legit. Si verba de ove ad occisionem ducto legenda 
sunt uti nunc iacent: (in humilitate iudicium eius sublatum est», 
significant lesum humiliatione passionis et mortis removere poenas quas 
homines propter peccata meruerunt, itaque mortem Iesu esse mortem 
propitiatoriam. Quidquid sit de sensu originali Is. 53, 8, vaticinium 
de Ebed Yahweh Iesu applicatur et explicite dicitur Philippum «inci 
pientem a Scriptura ista evangelizavisse illi lesum»; a. v. textus de 
passione Servi Dei initium constituit praedicationis boni nuntii de lesu. 


(1) Influxus carminis Ebed Yahweh in christianismum pristinum monstratur a 
L. Cerraux, L' Hymne au Christ-Serviteur de Dieu (Phil. LI, 6-11 =Is. LI, 18-LIII, 12/ 
in Miscellanea historica in honorem Alberti De Meyer, 1946, p. 125-129, 
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Ad essentiam autem nuntii evangelici pertinet remissio peccatorum, 
quae hoc modo cum passione et morte Domini connectitur. 


Hisce nexus inter doctrinam Iesu et sententias theologicas evolu- 
tas S. Pauli indicatur : et communitas. apostolica primigena virtutem 
soteriologicam passionis Christi cognoscebat, eam tamen non acute 
exprimebat, quoniam mors crucis potius proponebatur ut transitus 
providentialis ad exaltationem Messiae, quae doctrina tunc temporis 
in praedicatione fidei maioris erat momenti. 


A. ROETS. 


DE OBLIGATIONE 
FIDEM CATHOLICAM EXTERNE PROFITENDI (1) 


Hoe in responso non directe de necessitate fidei ad iustificationem 
et ad vitam aeternam, nec de consequenti obligatione christiani actus 
fidei internos eliciendi quaestio erit. Haec utique nostra materia sup-' 
ponit. Secus enim praeceptum divinum fidem exterius profitendi vix 
exstare posset. Quaerimus ergo utrum christiani ad externam fidei 
manifestationem coram alijs hominibus per signum aliquod ad hoc 
idoneum, etsi non necessario per verba, ex iure divino-naturali obli- 
gentur (2); quidnam hoc praeceptum, si exstat, contineat et quando- 
nam in specie urgeat; tandem utrum aliquando fidem occultare liceat. 


Fundamenta obligationis. 


Hanc obligationem imprimis fundari in voluntate positiva Christi 
aperte ex Novo Testamento patet. Christus enim explicite fidem in 
Ipsum eiusque missionem exterius profiteadam esse tamquam gravem 
obligationem indicavit in Mt. 10, 32-33: «Omnis ergo qui confite- 
bitur me coram hominibus, confitebor et ego eum coram Patre meo 


(1) Responsum ad quaestionem quartam sessionis VII conferentiarum ecclesia- 
sticarum. 

(2) Non hic consideramus obligationes lege ecclesiastica inductas professionis 
fidei publice emittendae, quales occurrunt in abiurationibus modernismi occasione 
ordinationis aut nominationis sacerdotum etc. Quoad eas vide A. VermeerscH, Theo- 
logia Moralis principia responsa, consilia, t. II, p. 15-17. 
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qui in coelis est; qui autem negaverit me coram hominibus, negabo 
et eum coram patre meo qui in coelis est». (Idem in Mc.8, 38; Lc. 9, 
26; 12,8). Necessitas exteriorizandi persuasionem internam fidei ad salu- 
tem etiam a Paulo illustratur in Rom. 10, 8-10: « Quia si confitearis 
in ore tuo Dominum lesum et in corde tuo credideris quod Deus 
illam suscitavit a mortuis salvus eris ; corde enim creditur ad iusti- 
tiam, ore autem confessio fit ad salutem». Sicut ergo interna persuasio 
fidei via est ad iustificationem, ita etiam externa professio fidei via ad | ä 
salutem dicitur i. e. obtinebit salutem coram iudicio Dei. Ulterius haec 
obligatio profitendi exterius fidem catholicam in vita sociali, quam 
fideles in Ecclesia societate externa et visibili agunt, fundatur. Etením 
coniunctio illa visibilis quam Christus inter membra Ecclesiae suae 
vigere voluit, -ut a dogmaticis demonstratur, haberi nequit nisi membra 
sensibiliter inter se coniungantur, quod fit dum singula manifestant se 
esse huius corporis mystici membra, profitendo eamdem fidem et reli- 
gionem communem aliis membris. [nsuper ille Dominum dedignari 
et professionem suae servitutis erubescere videtur, qui eam etiam con- 
servis suis et toti familiae iusta absque causa occultare velit. Tandem 
f „et ex fundamento spirituali confessio externa fidei pro christiano ne- 
EL cessaria demopstratur, in quantum haec convictionem fidei internam 

5, generaliter profundiorem reddit. Deficiente enim manifestatione externa, 
EAN vigor persuasionis internae, experientia teste, diminuit et non raro 
periculo totaliter deficiendi, exponitur. E contra fides firmatur, et magis 
conscia redditur si fideles, praesertim cum in medio non totaliter 
christiano versantur, ad fidem exterius profitendam alliciuntur. 


on Natura et extensio obligationis. 


Praelucente fundamento,supra exposito, iam ulterius natura et 
extensio praedictae obligationis determinari potest. Procul dubio chris- 
tifideles ex iure divino duplici obligatione erga fidem tenentur : 

1. Imprimis habetur obligatio negativa, scil. fidem numquam 
Ì ee negandi. Est praeceptum quod obligat semper et pro semper. Num- 
en quam igitur licet veram fidem negare vel falsam profiteri. Quod fieri 
É D potest sive explicite, verbo, signo, nutu, ut si quis rogatus an catho- 
Bi licus sit, simpliciter negative respondit vel signo externo suam aversio- 
nem ab Ecclesia manifestat; sive implicite, opere, silentio, omissione 
quae in concretis adiunctis et iuxta communem aestimationem fidei 
negationi aequivaleat, ut si quis cultui non-catholico participat vel 
sine causa missae dominicali non assistit. Haec megatio externa fidei, 
quocumque modo fiat est peccaminosa, cum mendacium constituat. 


dedecns teartor Deo ab eo qui se Illus servam fateri eru- 
qand tanto clarus patet quanto artiora saat vincnla quibus 
a Creston obbgstur. Si huic externae negationi etiam interna 
C fides adrongertar, adessct etiam vera apostana, 

Dende habeiur etam obligano pestfiva, sc fdem exterins 
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EE peons inter ide en 
Deen Kalis sticht dum ; mmplentar varia vitae christianae 
quibes externa fis catholicze professo continetur €. g- sacra- 
mn sscrpio, audio sacri cie. leet hbaec non fant ex motivo 
proftends Quam zb rem jam zon Keet cathoko vel neo- 
preomsark S Obcum Mzbomsanis qui solummodo ut christiani 
mm Eeden meredi cupiebent (1). 

pe praccptum postivem temen ulterori esplicstione sndiget 
pesos fd formalem;, a v. vemanct determinandum 
man eaplicta professio st obligatora sen quïbesnam in ad- 
des, derecte ut aliis apparcat, mamtfestanda st 
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multum promovendam». Fere hac in forma Codex ‘Iuris Canonici 


in can. 1325 S 1 hanc obligationem divino-naturalem reassumit per 
haec verba: «Fideles Christi fidem aperte profiteri tenentur quoties 
eorum silentium, tergiversatio aut ratio agendi ‘secumferrent implici- 
tam fidei negationem, contemptum religionis, iniuriam Dei vel scan- 
dalum proximi». Quum hac enuntiatione obligatio divina expressius 
determinetur, haec quattuor adiuncta in quibus formalis professio’ 
fidei urget, hic retineamus, et ea breviter explicemus. 

Uti patet haec adiuncta, in quibus fides aperte est profitenda, 
in luce dissimulationis fidei a christiano-determinantur. Haec autem 
dissimulatio fieri potest sive silentio (e.g. sì quis interrogatus de 
fide non respondit), sive tergiversatione (e.g. si interrogatus de fide 
respondit verbis ambiguis vel responsum eludit), sive ratione agendi 
i.e. vel ponendo actum determinatum (e.g. casus illius qui carnes 
manducat feria sexta seu abstinentiam non observat ne videatur ca- 
tholicus); vel omittendo actum (e. g. qui adstans sacrificio Missae 
una cum non christianis sedulo omittit signum quod participationem 
officio manifestaret ne credatur catholicus). Si igitur haec dissimula- 
tio, quocumque modo fiat, implicitam fidei negationem, contemptum 
religionis, iniuriam Dei aut scandalum proximi secumferret, fides 
aperte est profitenda. Quaedam de singulis adiunctis hic addamus. 

a) Implicita fidei negatio. Haec obtinetur si silentium, tergiver- 


satio aut alia ratio agendi in talibus circumstantiis occùrunt aut _ 


ponuntur, ut iudicio aliorum hominum, vel negationem fidei inclu- 
dant, quamvis agens fidem interne non neget, vel professionem falsae 
religionis innuant. Obligatio fidem formaliter profitendi in his circum- 
stantiis etiam tempore persecutionis valet. Persecutionem sane effugere 
possunt fideles; in fuga enim potius habetur implicita fidei professio 
quam negatio; sed apprehensi ac coram iudice adducti fidem negare 
non possunt, nec implicite nec explicite. Sic a S. Officio decreto 
2 Martii 1679 damnata est haec propositio: «Si a potestate publica 
quis interrogetur fidem ingenue confiteri, ut Deo et fidei gloriosum 
consulo; tacere ut peccaminosum per se non damno» (1). Quare qui 
a publica potestate interrogatur de fide, eam profiteri tenetur, nisi 
interrogatio ipsa alicubi legitime declinari valeat eo quod lex civilis 
inquisitiones circa opinionem religiosam civium prohibet (sicut apud 
nos in Belgio in Const. art. 15 (2). Qui vero a persona privata de 


(1) Denz. n. 1268. 
(2) Cfr etiam P. Berurri, Znstitutiones Iuris Canonici, Canonici, Vol. IV, De 
Rebus, Taurini-Romae, 1940, p. 332. El 
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sua fide interrogatur, eamdem qualibet iusta de causa occultare potest, 
dum exinde non credatur vel quod non habeat fidem vel quod fides 
non sit vera, | 

b) Contemptus religionis. Praeceptum divinum fidem palam pro- 
fitendi certe urgeri debet in circumstantiis ubi religio ipsa, deficiente 
confessione, contemptui exponeretur. Hoc speciatim referri videtur ad 
casum quo praecepta Ecclesiae in odium seu contemptum religionis 
non observarentur, e. g. esus carnium die abstinentiae si in odium 
fidei esus iste postulatur. Puta statui a convivis ut qui hostis sit 
catholicismi carnes manducet : has, nisi fidem protestando edere non 
cebit (1). 

c) Iniuria Deo. Etiam si actus supradicti implicitam negationem 
fidei, nec contemptum religionis implicarent, tamen honori divino 
subtrahere possunt per fidei erubescentiam quam continent. Christia- 
nus enim tamquam servus Christi Domino suo erubescere non potest. 
Hac ratione honor Dei aut Christi confessionem externam exigit 
quando ex omissione confessionis magnum honori divino detrimen- 
tum sequitur, ex confessione vero Deo aut Christo magnus honor 
accrescit. Quam ob rem christianus ad professionem formalem 
fidei in adimplendis officiis religiosis obligatoriis tenetur. Item, ut 
docent moralistae, ille qui fidem impugnari vel derideri audit, con- 
tradicere debet, si potest, vel impugnantibus silentium imponere vel 
fidem profiteri, si haec utilia aut profutura iudicantur. 

d) Scandalum proximi. Datur tandem obligatio apertae professio- 
nis, quoties ex silentio, tergiversatione aut ratione agendi sequeretur 
scandalum, etiam non datum sed acceptum tantum, modo tamen non 
sit scandalum pusillorum vel pharisaicum. Positive igitur hoc prae- 
ceptum etiam urget quando utilitas proximi id exigit. Haec autem, 
ut strictam obligationem inducat, tanta esse debet ut morali necessi- 
tati aequivaleat e. g. si mea confessio necessaria reputatur ne alii 
fideles a fide deficiant, aut si exemplo meae confessionis alii infideles 
ad fidem convertentur. Quando tamen in particulari certa obligatio 
oriatur, vix aliter quam prudentis viri arbitrio definiri potest. 


Occultatio fidei. 


Cum praeceptum fidem formaliter confitendi non in omnibus 


(1) VermeerscH, Op. cit, p. 19; Ita etiam merito Benedictus XIV in Litt. 
Encycl. « Inter Omnigenas» 2 febr. 1744 damnavit christifideles qui vel Turcorum 
templa frequentarent vel ecclesiasticorum ieiuniorum dies esu carnium profanarent eo 
fine ut Mahumetani crederentur, quamvis fidem Christi in corde tenerent, 
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adiunctis urgeat, quandoque ex gravi causa fidem occultare aut, diss; 
mulare licet. Haec dissimulatio semper supponit ex una parte nullam 
obligationem fidem palam profitendi adesse, ex alia parte motiva_ 
gravia et proportionata haberi et scandalum abesse, ita ut rationabile, 
ìmo et admonitum sit tidem occultare. Casus verificatur si ex eius 
modi confessione religio ipsa magis blasphemaretur, aut perturbationes 
orirentur, aut mortis periculum foret subeundum, aut alia gravia 
damna secutura esse praeviderentur. [mo aliquando oriri potest obli 
gatio ita agendi. In praxi tamen adest verum periculum ne tali 
signa accipiantur uti vera negatio fidei. Quapropter causa dissimulandi 
eo gravior fiat quo aptius est signum adhibitum ad suggerendum fal- 


sum iudicium. 8 

In hac re ulterius. non oblivioni tradatur unionem ad Ecclesiam et 
fidem christianam per se publice manifestari debere, nec perpetuo occultari — 
posse. Hinc non licet in Ecclesia recipere aliquem qui numgquam, ä 
ne post mortem quidem, se esse vel fuisse christianum manifestum — 
facere voluerit. Immo per se permitti non potest ut quis per totam 
vitam mere occultus christianus permaneat. Adiuncta tamen talia esse 
possunt ut vel professio exterior, mere individualis, nimio malo occasio- 


nem daret, immo ut silentium bono publico imperetur, Quamdiu 
talia adiuncta permaneant, licebit christianum esse occultum et pro- 


fessionis christianae debito satisfacere per posthumam  revelationem,, 


praevalente fieri queat. 

Oeccultari autem potest fides tum verbis, tum signis, tum quibus- 
dam alijs actionibus, in quorum usu, si de liceitate et illiceitate 
iudicandum est, id spectari debet, utrum ex‚se vel ex circumstantiis 
directam fidei negationem erubescentiamve contineant, an potius au- 
dientibus atque spectantibus rationem solum praebeant suspendendi 
iudicium, ita ut neque affirmare, neque negare possint illum homi- 
nem esse catholicum. Proinde quia nullam religionis professionem de 
se dicit, et, propter varias causas, carnes etiam a catholicis die ab- — 


stinentiae manducantur, omnino fas est, ad grave periculum decli- 
nandum, — non tamen ad fugiendam irrisionem — fidem carnes man- 
ducando dissimulare. Immo ad vitandam temeritatem id per se fa- 
ciendum est (1). 

Quoad westes quae propriae sunt haereticorum vel infidelium vix_ 
hodie in praxi difficultas oritur. Si tamen hae vestes ad falsam sectam 


(1) VerueerscH, Op. cit, p. 19. 
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profitendam aut falsum cultum exhibendum adhibentur, qualia sunt 
insignia massonum etc. has deferre non licet, nisi clare ex adiunctis 
patet eas nullatenus ad hunc finem pravum, sed ad alios fines usur- 
pari e.g. ad spectaculum dandum inserviri. 

Nutus vel manuum et digitorum motus quibus significetur repu- 
diatio fidei vel professio falsae sectae, nullatenus sunt liciti : aequivalent 
enim, in his adiunctis, verbis quibus diserte vera fides negetur. Hoc 
tamen, secundum Salsmans (1) non extenditur ad signa quibus mas- 
sones alii alios agnoscere solent: quae non videtur aequivalens huius 
sectae professio, sed mera significatio adscriptionis et medium ut a 
sectae sociis amice tractentur. 

Ad finem huius explicitationis iuvat affere verba Prümmer in sua 
Theologia Moralis, n. 507,5 : «In praxi non semper facile distingui 
potest num occultatio fidei liceat necne. Generatim loquendo multo 
melius est fidem candide profiteri, quia damna ex professione orientia 
non solent esse tanta, quanta prima fronte apparent. E contra ex 
ingenua professione fidei solent maxima bona produci tum pro ipso 
profitente, tum pro aliis eius bonum exemplum admirantibus». 


M. FRAEYMAN. 


(1) GENIcOT-SALSMANS, Op. cit‚‚ n. 197 


Chronica 


HET ONDERRICHT IN DE KATHOLIEKE ZEDENLEER 
(vervolg) (1) 


IL. — De verkondiging der katholieke moraaltheologie. 


In een eerste deel van deze kroniek werd verslag gegeven van 
de hoofdbeschouwingen welke Professor Leclercq wijdt aan de alge- 
mene voorwaarden ener katholieke moraalverkondiging. Volgen nu de 
bemerkingen welke hij maakt in verband met de moraaltheologie in 
strikte zin. 


A. — Moraalfilosofie en moraaltheologie. 


Een eerste vraagstuk dat hier gesteld wordt is dat van de ver- 
houding tussen moraaltheologie en natuurlijke ethiek. In tegenstelling 
met de filosofische moraal wil de theologische een volledige zeden- 
leer geven. Daar de openbaring geen uitgestippelde en systematische 
moraal uitwerkt en zich tot een grote levensoriëntatie beperkt, doet 
de moraaltheologie, om tot een organisch geheel te komen, in ruime 
mate beroep op de moraalfilosofie. Dientengevolge kan men in de 
katholieke moraal theoretisch twee lagen onderscheiden, die van de 
natuurlijke waarden. en die van de positief - kristelijke waarden. Dit 
theoretisch onderscheid mag èchter praktisch niet doorgevoerd worden, 
want de moraaltheologie is één ; zij is de gist die de natuurlijke 
moraal beweegt en omwoelt; zij geeft aan de natuurlijke moraal een 
gans ander aksent; zij omvat al wat de kristen te doen heeft. Im feite 
is die éénheid nog niet tot een gelukkig resultaat gebracht en men voelt 
vaak dat de brokstukken van verschillende oorsprong nog onvol- 
doende aan elkaar zijn aangepast. 

Buiten het kristendom bestaat het onderscheid tussen moraalfilo- 
sofie en moraaltheologie niet. Daar vertoont de zedenleer geen twee 
aspekten, doch is zij een homogeen geheel. De moralist bestudeert 
er het kompleks zedelijk gegeven waarin de religieuze elementen even- 
als de andere tot eenheid gebracht worden, om ‘teven of zij van 


(1} Cfr Coll. Gand., Ser. II, t. 1, 1951, p. 245. « 
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Sokrates, Epiktetes of Kristus afkomstig zijn. Alle elementen worden 
er naast elkaar geplaatst en kritisch beoordeeld naar hun innerlijke 
waarschijnlijkheid, geen enkel ontleent zijn zekerheid aan een rotsvast 
geloof, zoals dit in het kristendom het geval is. De kristelijke moraal 
doet zich in die milieus niet gelden op grond van de autoriteit van 
Kristus of de Kerk, alleen op grond van haar schoonheid. 

De voorstelling van de moraaltheologie zoals die in onze hand- 
boeken gevonden wordt, is deze: van een kalme moraal, die beangs- 
tigt noch begeestert, doch rustig zeker is van de oplossingen die zij 
biedt. In andere kringen, b.v. in de angstfilosofiën die met Nietzsche 
en Kierkegaard ontstonden en uitliepen op het existentialisme, reageert 
men tegen deze irreële sereniteit. De mensen zijn bezorgd en hunke- 
ren naar iets groots en schoons, o.m. naar hun geluk, waarvan ze 
vermoeden dat het moet te vinden zijn in de volledige ontplooiing 
van hun wezen. Het Kristendom staat tussen die filosofieën, maar, om 
de vorm waarin zijn moraal veelal voorgesteld wordt, schijnt het zich 
veel. minder dan deze te verontrusten, vermits het Gods woord heeft, 
dat alle vraagstukken oplost. Vandaar dat er een diepe kloof ontstaan 
is tussen het onderricht van de moraaltheologie en het leven, anders 
gezegd, tussen hen die leven in een atmosfeer van gesloten geloof en 
de massa van hen die buiten het geloof met een beangstigde geest 
leven. De apostolaatsmensen voelen de nood aan een voorstelling van 


het Kristendom, die, zonder zijn positieve gegevens te verloochenen, 


zich voordoet als een antwoord op de menselijke aspiraties en als 
een teken van Kristus’ Godheid. Inmiddels echter gaan de 
studiemensen verder en blijven een onderricht geven dat gegoten ligt 
in andere vormen, die aan deze verzuchtingen niet in dezelfde mate 
beantwoorden. Hier begint men het vraagstuk te voelen dat de mo- 
raalfilosofie voor de kristen stelt. 

De evangelische voorstelling van de beteke moraal verschilt 
veel van de moderne uitwerking ervan. Wellicht biedt het voorbeeld 
van het onderricht van de Zaligmaker een oplossing voor de antithese 
tussen moraalfilosofie en moraaltheologie. Kristus predikt zijn moraal 
aan een publiek dat haar niet kent. Zijn luisteraars aanvaarden haar 
op grond van de stralende hogere invloed van een wezen dat zo wijs, 
zuiver en innemend is, dat het woord transcendentie hier spontaan 


op de lippen komt. « Wie is Hij wel die de storm stilt? »; « nooit 


heeft iemand gesproken zoals Hij». Die invloed schijnt niet in 
hoofdzaak gesteund op mirakelen; hij werkt door de hoogstaandheid 
van een persoon en een leer, zelfs op momenten waarop Kristus 
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menselijkerwijze het zwakst is, als bij de goede moordenaar. Hij vloeit 


voort. uit het kompleks geheel van Kristus’ persoonlijkheid, die beheerst 
en indruk maakt zonder geweld, in vrijheid, zekerheid, evenwicht, 
kracht en vrede. De Verlosser is een wijze die op meer dan natuur- 
lijke manier een hoge graad van menselijke volkomenheid onderwijst 
en er zelf het voorbeeld van geeft. De theologen na Hem vermenig- 
vuldigen definities, distinkties en beginselen — en terecht — maar toch 
blijft het dat Kristus dit niet nodig oordeelde om aan de mensen 
klaar te maken dat Hij hun de verlossing bracht en dat deze een 
eigen menselijke ontplooiïïng insluit. 

De moraaltheologie laat geen twijfel bestaan dat het moreel leven 


sterk afhankelijk is van geloof en genade. Maar hun invloed in dit 


leven wordt niet genoeg uitgewerkt. Hetgeen er in het genadeleven 
steekt aan zwier, verovering en overgave blijft bijna buiten beschouwing. 
Wanneer men de traktaten over het gewoon zedelijk leven. bestudeert, 
vindt men er noties, beginselen en ontledingen over de voorwaarden van 


de zedelijkheid, de rol van het verstand, de vorming van het geweten, 


enz. die identiek dezelfde zijn als die welke men aantreft buiten de 
openbaring en welke een ongelovige zonder moeite kan onderschrijven. 
De omvorming en de ommekeer van het leven, welke de hoofdbe- 
kommernis van Kristus’ predikatie geweest zijn, zoekt men daar 
vruchteloos. 

Het verwijderd doel van de moraaltheologie, het leven van de 
kristenen te veranderen en langsdaar de wereld, zou wellicht bevor- 
derd worden, indien men met meer aandacht de kristelijke moraal beter 
zou situeren tussen de andere vormen van menselijke wijsheid. Dik- 
wijls laat het onderricht in de kristelijke moraal de vage indruk dat 
enerzijds het kristendom alles moet geven en anderzijds dat al wat 
het kristendom geeft specifiek eigen moet zijn. In feite moet in de 
kristelijke zedenleer onderscheid gemaakt tussen haar originele elemen- 
ten en haar gemeenschappelijke met andere ethische systemen; dit 
hoewel zij een homogeen geheel is, dat onder de leiding van de 


openbaring staat. In de overtuiging van velen is heel de katholieke 


moraal theologisch, positief gebod van God of van de Kerk, Zij ver- 
moeden niet dat in de katholieke moraal vele geboden en verboden 
opgenomen werden, die evenveel gevorderd worden door de natuurwet 


en de menselijke ethiek als door de openbaring. Wanneer zij dan uit 


naam van de rede het tegenovergestelde van de katholieke moraal 
horen verdedigen en zich onbekwaam voelen ‘de menselijke verant- 
woording te geven van hun zedenleer, dan hebben zij de indruk van 
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een scheiding tussen geloof en rede; ze menen dat de kristelijke 
moraal willekeurig is, dat men als kristen vele natuurlijke waarden 
moet sakrifiëren, zijn geluk en ontwikkeling moet opofferen aan 
de gehoorzaamheid tegenover God. Dat geeft aanleiding tot een 
zeker minderwaardigheidskompleks bij vele katholieken. Om dit te 
voorkomen is het wenselijk dat het onderricht in de kristelijke moraal 
de menselijke moraal niet uit het oog zou verliezen. 

In dit verband maakt de theologie onderscheid tussen openbaring 
uit noodzakelijkheid en openbaring in feite, De waarheden van de 
eerste soort kunnen zonder revelatie onmogelijk gekend worden: b.v. 
Drievuldigheid, Menswording, Verlossing, Genade, Kerk, Sakramenten, 
enz. Die der tweede soort zou de mens zelf door de rede kunnen 
vinden, maar in feite heeft hij ze niet gevonden: b.v. de liefde als 
hoogste gebod, broederschap onder de mensen, gebed, ascese, enz. 
Wanneer men al de waarheden van de laatste soort zou samennemen, 
zou de indruk kunnen ontstaan dat het, kristendom niet zo origineel 
is als men wel vermoedde. En nochtans is en blijft het uitzonderlijk 
oorspronkelijk door de manier waarop deze elementen een geheel 
vormen, door de onschatbare betekenis en kracht waarmede de bij- 
zonderste geopenbaarde waarheden als ‘erfzonde, Menswording, Ver- 
lossing, het geheel beheersen, en door de buitengewone medewerking 
welke God ons geeft om het morele leven te verwezenlijken. 

Kristus’ onderricht geeft hier terug het voorbeeld, Hij doet zich 
eerst voor ‘als mens onder de mepsen, als wijze tussen de wijzen; 
Hij roept aanvankelijk op tot een leven van reinheid en liefde 
waarvoor onmiddellijk de edele snaren in de mensenziel trillen. Wan- 
neer zij die aldus geraakt werden, Hem dan vragen « Heer, wie zijt 
Gij», dan ontvouwt Hij hun ten volle de goddelijke geheimen. Om 

gelijkaardig een gepast onderricht in het kristendom te geven moet 
men beginnen met abstraktie te maken van hetgeen er het schoonste 
in is. Wanneer men dit te onmiddellijk onderwijst, bestaat het gevaar 
dat de kristelijke waarden gescheiden worden van het leven, dat de 
genade beschouwd wordt als een waarde in zich, zonder verband 
met de levensoriëntatie die Kristus vraagt. Men vange aan met de 
originaliteit van het kristendom op menselijk plan, men herneme 
“daarna deze uiteenzetting, maar dan geïntegreerd in de theologische 
leer die haar volle rijkdom doet uitkomen. Op die wijze vermijdt 
men het gevaar een kristendom te onderwijzen waarvan de konse- 
kwenties in het leven niet doordringen, zoals dit vaak het geval was 
in de gesloten homogeen-kristelijke gemeenschap waarin de moraal- 


be 


3 
theologie groeide. Als hoofdthema's van de tegenwoordige menselijke 4 
moraal die als pierres d'attente voor de kristelijke zedelijkheid mogen _ 
aangezien worden, vermeldt Prof. Leclercq de schoonmenselijkheid, de 


vitaliteit, de naastenliefde en broederlijkheid, de godsbehoefte, het 
gebed, en de familie. 


B. — Moraaltheologie. 


Na deze beschouwingen komt schrijver tot de moraaltheologie 
zelf. Om over de hedendaagse moraaltheologie als wetenschappelijke uiteen 
zetting van de kristelijke zedenleer, over haar waarde en onwaarde 
een juist oordeel te vellen, moet men rekening houden met haar 
historische wording. 

Tot in de hoge Middeleeuwen maakt de. godgeleerdheid een 
geheel uit, de Lectio sacra, waarbij alle vraagstukken der kristelijke 
lering worden behandeld. Met het oog op meer klaarheid wordt vanaf 
de XVe eeuw geleidelijk dogmatiek van moraal gescheiden. Na het _ 


Concilie van Trente wordt definitief het systematisch seminarie-onder- — 


richt ingevoerd. De theologie wordt er onderwezen om een doorgaans 
onwetende klerus in staat te stellen zijn priesterambt uit te oefenen. 
In dit ambt is de moraal speciaal verbonden aan de toediening der 
sacramenten, vooral de biecht, die tot voorwerp hebben de zonden.te 
vergeven, de staat van genade te herwinnen en te bewaren. De 
moraaltheologie, die met vermeld doel moest worden opgebouwd, 
groeide in een homogeen kristelijke gemeenschap in dewelke iedereen 
het geloof had door geboorte en uit traditie, doch velen last hadden — 
met de zeden. Anderzijds hadden de theologen zich van. hun opdracht 

te kwijten in een tijd die gekenmerkt was door Cartesiaans rationa- 

lisme, ontledend psychologisme en afwezigheid van metafysische be- 

kommernis. Zo ontstond de klassieke katholieke moraaltheologie welke 

wij nu in menigvuldige handboeken bezitten, die wel meningsverschillen _ 
vertonen nopens bijzondere punten, doch allen akkoord gaan op de _ 
fundamentele gegevens en op de algemene opvatting van de zedenleer. 

Onder hen kan men het werk van Pater Arthur Veniroetsen (1) een — 
der meest voortreffelijke noemen. | 


‚ Moraal van de daden. 


Die moraaltheologie is eerst en vooral een moraal van de daden — 
en niet van de hebbelijkheden, hoewel deze laatste, de deugden en 
ondeugden aan iemand zijn zedelijke gestalte geven. Zij is bovendien — 


(1) Theologiae moralis principia, responsa, consilia, IV delen, Rome, Leuven, en 
Parijs, Brugge, 
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de moraal van de slechte daden; want terwijl het goed nog dikwijls 
als deugd behandeld wordt, wordt het kwaad altijd als daad bestu- 
deerd. Pater Vermeersch verrechtvaardigt dit: « Wij zullen geoordeeld 
worden op onze daden en niet op onze hebbelijkheden ; door onze 
daden, niet door onze hebbelijkheden krijgen wij verdienste of wan- 
verdienste; in hen ligt onze medewerking met of onverschilligheid 
tegenover de genade van God ». Het eerste vraagstuk van de moraal is 
aldus een negatief vraagstuk : weten wat niet mag. En toch is het 
hoofdobjekt van de moraal van positieve aard : het goede doen, meer 
dan het kwade vluchten. Maar een moraal die te uitsluitend voor 
biechtvaders bestemd is, kan zich op dat standpunt niet stellen. Zij 
is unilateraal omdat zij opgevat is in funktie van één sakrament, 
hoewel dat slechts één element van het kristelijk leven is. 

Wat betreft de morele akt in zichzelf, zijn de katholieke mora- 
listen gekomen tot een ongewoon rijk en diep inzicht en een on- 
geövenaarde nauwkeurigheid, welke in andere ethische scholen vruch- 
teloos gezocht werden. Zij onderscheiden en analyseren psychologische 
voorwaarden en morele elementen, inwendige en uitwendige zedelijk- 
heid, objektieve structuur van de daad en subjektieve bedoeling van 
de handelende persoon, menigvuldigheid der vele intenties, daad en 
invloed van omstandigheden, vooral van gevolgen, enz. enz. Het is 
hier niet de plaats om daar uitvoerig op in te gaan ; alleen willen 
we de belangrijkste beschouwing weergeven welke Professor Leclercq 
wijdt aan de klassieke behandeling van de zedelijke daad, bepaaldelijk 
aan haar objektieve elementen enerzijds en haar subjecktieve anderzijds. 


2. Objektieve elementen. 


Om de zonde objektief te bepalen verwijst men naar de wet. 
Alle wetten herleiden zich tot een eerste algemeen beginsel: het goed 
doen, het kwaad vluchten. Te vergeefs zoekt men het inzicht in het 
metafysisch wezen van goed en kwaad, In plaats ervan krijgt men 
goed en kwaad uitgedrukt in een reeks geboden of deugden. Deze 
worden in de rij de ene naast de andere geplaatst, zonder verheven- 
heid en zonder hiërarchisch verband. Op het eerste gezicht schijnen 
de indelingen van de moraaltheologie zeer methodologisch; in feite 


echter betekenen zij een grote zwakheid. Want vele daden behoren 


volgens verscheidene aspekten tot het gebied van meerdere deugden en 


geboden. Daarom mogen zij niet eenzijdig geïsoleerd worden uit hun 
verband van de convergerende eenheid der zedelijke orde, Strikt 
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genomen herleiden zich alle morele verplichtingen tot ene : het goede 
doen, zijn einddoel bereiken, zijn volmaaktheid bewerken, God eren, 


enz. De indeling van wetten en geboden is noodzakelijk omwille 


van het onvolmaakt inzicht van ons verstand, maar noodlottig voor 
de systematische eenheid van ons zedelijk leven. 

De algemene moraal zou op nuttige wijze een synthetisch begrip 
van de kristelijke moraliteit en haar ontwikkeling kunnen bieden, 
maar doorgaans beperkt zij zich tot een geheel van bepalingen en 
onderscheiden bestemd om de gevallen van speciale moraal op te 
lossen. Ofwel kan men de samenvatting van de kristelijke levensvisie - 
hopen te vinden onmiddellijk na de fundamentele moraal bij de be- 
handeling van de goddelijke deugden, vooral van de liefde, doch 
terug loopt men dezelfde teleurstelling op. Want de koningin der 
deugden vraagt in de praktijk zo weinig, b.v. een of ander gebed 
waarbij men niemand uitsluit, dat men zich afvraagt of een zo 
kleine eis wel de aangrijpende verklaringen van het evangelie ver- 
rechtvaardigt. De versnippering in de uiteenzetting der moraaltheolo- 
gie zou kunnen en moeten tegengewerkt worden door het benadrukken _ 
en in verhevenheid brengen der algemene geboden en deugden. Hier- 
onder verstaat men de objektieve aspekten die iedere handeling 
moeten beheersen en de subjektieve houdingen daaraan beantwoordend, 
die zich in alle daden moeten manifesteren. Het zijn b.v. de liefde, 
de godsdienstigheid, de voorzichtigheid, de beheersing en de moed 
welke wenselijk in heel het leven doorstralen. Wie eenmaal zou ge- 
leerd hebben het goede lief tehebben onder de generische vormen, 
zou zelf spontáan de praktische gevallen van het leven juist leren 
beoordelen en geleidelijk een soort moreel instinkt aankweken dat 
hoe langer hoe veiliger werkt. 

De moraaltheologie is er niet in gelukt eenheid in het zedelijke 
te scheppen en een synthetisch begrip van de. kristelijke moraal in 
de geesten te ‚doen doordringen. Zij nam dan haar toevlucht tot een 
reliëfloze uiteenzetting van de bijzondere beginselen voor de konkrete 
zedelijke toepassingen, tot de analytische kasuistiek, De partikuliere 
beginselen schijnen op het eerste gezicht klaarder dan de algemene; 
in werkelijkheid vermoeilijken zij de problemen. De kasuïstiek isoleert 
de daden buiten hun verband met het geheel van het zedelijk leven 
van de persoon. Men neme de vele gevallen welke de handboeken 
voorzien betreffende de medewerking in het kwade, b.v. be- 
treffende de tussenkomst van de dienstknecht in de zonden van 
zijn patroon. Mag hij zijn meester aankleden om zijn bijzit te 


Ea lie GET 

gaan bezoeken, voor haar de deur openen, haar een brief dragen 
waarin eén uitnodiging tot zonde bevat is, de ladder vasthouden om 
in haar kamer te klimmen, enz. Men zal hier spreken van materiële 
en formele medewerking, van rechtstreeks en onrechtstreeks willen, 
van grote reden of kleine reden. Maar men vraagt zich af of het 
niet doeltreffender, klaarder en eenvoudiger zou zijn de knecht in de 
liefde tot de deugd en de afkeer tot het kwaad op te voeden, hem 
verantwoordelijkheidszin aan te leren om zijn morele gevallen te be- 
oordelen. In de traktaten zoekt men te vergeefs de raad zich bij eer- 
lijke meesters te verhuren, of in geval dit niet kan, beroep te doen 
op de eerbied voor zijn Kristelijk geweten dat de vermelde medewer- 
king niet toelaat, enz. De theologie past zich aan aan «de mentaliteit 
van de zwakke knecht, die de hem gevraagde medewerking reeds niet 
zo buitengewoon afstotend vindt en aan de biechtvader. die, uit mede- 
lijden, aan zijn patient geen al te zware plichten durft opleggen. 
Men heeft soms de indruk dat de moraaltheologie geschreven werd 
ten gebruike van biechtelingen die geen de minste liefde voor het 
goede hebben, maar die omdat ze geloven, niet willen naar de hel 
gaan. Om deze reden is de kasuistiek gedurig geneigd uitzonderingen 
uit te vinden die van het standpunt van een integrale ernstige zede- 
lijke opvatting ergerend zijn, en tot dewelke men zijn toevlucht niet 
zou moeten nemen indien men. alles zou herleiden tot de grote ge- 
boden en deugden van het moreel leven. In de plaats van veel blad- 
zijden te wijden aan de « restrictio mentalis» zou men beter zeggen: 
men moet waarheid spreken wanneer deze overeenstemt met de liefde, 
de rechtvaardigheid, de voorzichtigheid en de moed. Bij de eindeloze 
uitzonderingen op de fiskale verplichtingen vergeet men doorgaans de 
liefde te onderwijzen tot het algemeen welzijn, de gezondheid van de 
staat, de sociale solidariteit en samenwerking. Op die wijze zou men 
in de moraaltheologie komen tot een systematische hiërarchische een- 
heid, tot een doordacht geheel. 

Met kret gemis aan synthese gaat vaak nog samen een te zwakke 
theologische fundering. Voor een groot deel is de moraaltheologie 
natuurlijke moraal, waarin de openbaring weinig voelbaar is, welke 
onvoldoende beheerst en doordrongen wordt door een kristelijke visie 
op de dingen. De moralisten roepen dikwijls schijnbaar willekeurige 
beginselen in die, hoewel ze gefundeerd zijn, zonder aangave van hun 
fundamenten voorgebracht worden en aldus de indruk verwekken van 
gratis affirmatio. Zij laten zich soms inspireren door gebruiken 
uit plaats en tijd zonder toevoeging van een kritisch oordeel over 
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hun morele en godsdienstige waarde. Ofwel, als dit oordeel toch ver- 
meld wordt, heeft het de schijn van een beschouwing die toevallig in 
hèt hoofd van de moralist is opgekomen als een middel om zich 
vlug uit een moeilijkheid te trekken. Bij dit alles vertoont de moraal- 
tbeologie klaarblijkelijk dat zij een produkt is van een periode van 
rationalisme, en opgebouwd werd volgens de impliciete overtuiging 
dat men de morele waarde van een daad kan bepalen door louter 
cerebrale procédés van het redenerend verstand. Hierbij bedoelen 
wij ook geesteshoudingen die onvoldoende rekening houden met de 
compleksiteit van de partikuliere elementen van een daad op dewelke 
de ‘huidige publikaties van individuele en sociale psychologie sterk de _ 
aandacht hebben getrokken. Dit alles wordt begunstigd - door de _ 
arithmetische mentaliteit die in onze huidige biechtpraktijk is inge- 
slopen en volgens dewelke de biechtvader zijn oordeel over de peni- « 
tent hoofdzakelijk vormt op grond van het getal der zonden, terwijl 
hij evenveel of meer zou mogen verwachten van zijn inzicht in het 
behagen in de zonde, in de strijd die geleverd werd en zo meer. 
Een ander kenmerk van onze hedendaagse moraaltheologie ligt 
in de belangrijke plaats welke het kerkelijk recht erin bekleedt. Dit 
__biedt veel dankbare stof omdat het strikt de verplichtingen aflijnt en 
toelaat met grote benadering de zonde te bepalen. Het is echter ont- 
stellend dat de moralisten meer het kerkelijk recht inroepen om de 
moraal te verklaren dan dat zij de moraal gebruiken om de kerkelijke — 
wet te begrijpen. In de grond veronderstelt het begrip van het kerke- 
lijk gebod dat van het kristelijk moreel leven dat het moet steunen. k 
De vastenwet vereist geest van versterving en de zondagsplicht geest 
‚van godsdienstigheid. Naar de moraaltheologische voorstellingen te oor- 
delen, schijnen de hoofdgrond en de enige norm van deze verplich- 
tingen de kerkelijke wetsbepalingen te zijn. Het wordt vergeten dat É 
voor en boven deze bepaling de morele wet bestaat. Hier ziet men 
terug dat konkrete partikuliere verplichtingen altijd moeten geplaatst _ 
worden ín een kristelijke oriëntatie van het leven. Wanneer die ge-, 
waarborgd is, kan men veilig afdalen naar de praktische toepassingen, d 
doch altijd in het kader van het geheel der. kristelijke levensvisie. { 
Wanneer men de katholieke moraal van het begin tot het einde 
doormaakt, kan men zich niet van de indruk ontdoen dat dit onder=* 
richt een heel andere klank heeft dan dit van het evangelie. Zij 
geeft het beeld van een mengeling van natuurlijke en kanonieke voor- 
schriften enerzijds en kristelijke geboden anderzijds, welke een bekeer- Á 


ling met een minimum van wijziging in zijn leven kan aannemen, 
Vn 


Men zou de moraal in deze vorm kunnen aanvaarden en goedkeuren, 
indien zij zich voordeed als een techniek van de biechtstoel en niet 
als de gehele kristelijke levensleer. Maar zij biedt zich aan als de in- 


_tegrale kristelijke moraal, terwijl zij in feite het meest specifieke van 


het kristendom in de schaduw laat. In hoofdzaak bezit zij een on- 
geëvenaard rijk arsenaal van noties, beginselen en ontledingen. Onze 
tijd heeft tot taak deze te integreren in de meer originele en synthe- 
tische kristelijke levensvisie; hij moet dus terzelfdertijd voortbouwen 
op haar verworvenheden en haar tekorten aanvullen. 


3. Subjektieve elementen. 


Na de objektieve struktuur van de zedelijke daad stellen ook haar 
subjektieve elementen problemen. Moreel goede en slechte handelingen 
zijn die welke gedaan worden met een goede of slechte wil. Zedelijke 
schuld of verdienste worden vermeerderd of verminderd volgens de in- 


‚ tensiteit van de vrije wilsbeweging. Welnu, ook op dit gebied is er 


‚t 


nood aan meer synthetisch inzicht. 

___Nemen we b.v. het onrechtstreeks, permissief of beter gelaten 
gewilde, waarbij iemand terwijl hij rechtstreeks. en positief een doel 
wil, weet dat dit een ander gevolg kan meebrengen dat hij niet wil 
maar enigszins gedwongen aanvaardt. Dit geval doet zich voor in de 
daad met dubbel gevolg, een goed en een slecht, waarvan het laatste 
gelaten. geduld wordt, zonder liefde echter voor het kwade. Deze 
kwestie is belangrijk omdat ze veel voorkomt en een aspekt vertoont 
van de subjektieve ingewikkeldheid van het handelen. Welnu, hier 


wordt gewoonlijk te weinig benadrukt dat men onder geen enkel 


voorwendsel het kwaad mag willen. Immers, velen die geleerd heb- 
ben de regel over de daad met. dubbel gevolg toe te passen, voelen 
zich stilaan geneigd de zuivere intentie welke die regel blijft eisen, 


op te geven, en geleidelijk het slechte als goed te gaan aanzien, zon- 


der afkeer voor het onvermijdelijk kwaad. Deze afkeer is hier een 
kapitaal punt waaraan te weinig aandacht geschonken wordt. De ge- 
paste houding van de wil kan men hier niet aanvoelen langs louter 


‚ cerebrale wegen, zij moet gegroeid zijn uit een globale mentaliteit 
waarin de grote deugden als voorzichtigheid, liefde en krachtdadigheid 
het zedelijk evenwicht verzekeren. Ontbreekt deze mentaliteit, wordt 
de regel lichtzinnig toegepast, dan is hij een faktor van zedelijke 


vervlakking. Is zij aanwezig, en wordt het beginsel geplaatst in een 


…_ perspektief dat dit der zonde overtreft en rekening houdt met het ge- 
heel der fmorele waarden, dan heeft men hier een werktuig voor 


en 


morele leiding en voor gezonde gewetensvorming. Hetzelfde dient ge- 


zegd aangaande de belangrijke leer over de gelegenheid van zonde, 
die slechts een toepassing is van de daad met dubbel gevolg, Ook de 
noties van «aktueel, virtueel en habitueel » gewild, zijn van aard om 
de morele zin te revalorizeren, wanneer zij gezien worden in het ge- 
heel van het zedelijk leven en aldus aantonen dat men zedelijk kan 
aansprakelijk gesteld worden voor iets dat men aktueel niet wil. Bij- 
gevolg al wat de theologie analytisch bestudeert, sluit bij elkaar aan, 
wanneer het goed begrepen wordt in het licht van’ het geheel van 
het zedelijk leven. Om echter de eenheid hiervan te zien, moet men 
zich plaatsen boven de beschouwing van de geïsoleerde daden. 

Er is slechts zonde, wanneer er toestemming is. Maar de onder- 
vinding leert dat de mens niet toestemt in al wat hij doet. De 
hindernissen van de vrije wilsaktiviteit kunnen werken op het verstand 
of de wil, kunnen liggen in de onwetendheid of in de hartstochten. 
Deze invloeden worden bestudeerd in de fundamentele moraal, doch 
veel te weinig toegepast in de speciale, Daar beschouwt men door- 
gaans de gevallen op zichzelf, abstraktie makend van de konkrete 
handelende persoon die in mindere of meerdere mate handelt uit on- 
wetendheid of passie. De mensen missen dikwijls het sereen volledig 
bezit van al hun menselijke vermogens, en werken vaak met totaal 
verkeerde oordelen over verscheidene, ook belangrijke, gebieden van 
de moraal. 

Wanneer de toestand zo is, is het klaar, dat men de zonde niet 
kan bepalen zonder haar terug te leiden tot de algemene voorwaarden 
van het zedelijk leven. Iedereen heeft bijgevolg de plicht zijn kennis 
van het zedelijke te verzorgen, niet alleen zijn kennis omtrent de 
daden die hij te stellen heeft, maar bovendien zijn kennis van de 
moraal in haar geheel, ten einde een goed inzicht te krijgen in de 
schaal der zedelijke waarden, in hun onderlinge samenhang. De mora- 
listen hebben op deze plicht te weinig gehamerd. De waarnemingen 


der moderne psychologie hebben de eenheid van het psychisch leven — 
en de rol der hebbelijkheden sterk benadrukt. Dientengevolge blijkt _ 


het dat de mens verantwoordelijk is over al de zonden die hij bedrijft, 
in de mate dat hij vrijwillig heeft nagelaten de deugden aan te 
kweken, die hem zouden belet hebben deze te bedrijven. Het funda- 


menteel objekt van de moraal ligt dus niet in de daden afzonderlijk, 


naarmate zij zich voordoen, maar in een algemene zedelijke geest en 
karakter. De morele waarde van een mens hangt niet uitsluitend van 
zijn daden af. De daden zijn de vrucht van de waarde van een 


ieden 
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mens. De daden van een mens Kunnen voor een groot deel door 
omstandigheden beïnvloed worden. Zijn waarde blijft echter door de 
omstandigheden heen. De menselijke biechtvader zal noodgedwongen 
de mens op’ zijn daden beoordelen, maar God die hart en nieren 
doorschouwt, zal meer oordelen op de diepere gerichtheid van de wil 
naar het goede en daarom zal zijn uitspraak wellicht dikwijls ver- 


schillen van de onze. 


In verband met de subjektieve voorwaarden van de zedelijkheid 
heeft de moraaltheologie haar afwerking gevonden in de theorie over 
het twijfelend geweten, vastgelegd in de verscheidene moraalsystemen. 
Deze systemen zijn in de loop van het katholiek leven slechts laat 
uitgevonden en sindsdien alleen ‘bij ons te vinden, hoewel de hard- 
nekkige strijd die rondom hen gevoerd werd, aan de andersdenkenden 
niet kan ontgaan zijn. Op grond hiervan is men geneigd te zeggen 
dat, indien de theorieën van het twijfelend geweten het belang hebben 
dat de moraaltheologen hun toeschrijven, het op zijn minst wonder 
is, dat de niet katholieken hen niet hebben overgenomen. Wetilicht 
zijn deze oplossingen te zien in het licht van het speciaal karakter 
van de katholieke moraal, als moraal van de daad, en meer bepaald 
van de zondige daad. Het doel dat de theologen zich gesteld hebben 
bij de formulering van de moraalsystemen is, gewetens te vormen die- 
enerzijds gezond zijn en anderzijds delikaat, dus niet te eng en niet 
te breed. Wanneer het probabilisme de bovenhand gehaald heeft, dan 


“is het min om zijn logische striktheid, dan wel om zijn eenvoud en 


geschiktheid de angstvalligheid of skrupulositeit te bestrijden. Welnu, 
de gestelde oogmerken schijnen, alles samen genomen, niet bereikt 
geweest te zijn. De moraalsystemen schijnen geen daadwerkelijk 
geneesmiddel te zijn tegen de skrupulositeit. Men kan zich afvragen 
of de skrupels niet in de hand gewerkt worden, door het middel 
waardoor men trachtte ze te vermijden. Anderzijds hebben de syste- 
men medegewerkt aan een vertechnisering van het moreel geweten 
volgens methoden die kritikeerbaar zijn. De bereikte gewetensoplos- 
singen komen naast elkaar te staan gelijk de bomen in een woud, 
maar zonder orde, zonder verband. Zij worden vaak niet verkregen 


langs de studie van de innerlijke waarschijnlijkheid, doch langs de 


beschouwing van het uiterlijke gezag van de theologen die ze voor- 
staan. Aldus nemen de moralisten de plaats van de moraal in. De 
moraal is dan niet meer de kwestie van het leven waartegenover 
iedereen zich geplaatst voelt, maar een voorbehouden terrein van een 
gesloten korporatie mensen, die de gevallen beslechten dikwijls zonder 


sl hen, 


rekenschap te geven, en welke men volgt zonder na te denken. Dit 


moet terug gezien worden in het licht van een homogeen kristendom, 
waarin de moraal gekend verondersteld wordt, en waar alleen proble- 
men van toepassing oprijzen, en in het licht van de strenge volg- 
zaamheid die sinds de reformatie van de katholieken geëist werd. 


4 Sociale moraal. 


In de moraaltheologie hebben de problemen van sociale moraal 
een zekere ongemakkelijkheid veroorzaakt die zij elders niet verwek- 
ten, omdat de katholieke leer op onze dagen de enige is die zich 
voordoet in de kaders van een officiëel onderricht dat aan een traditie 


gehecht is. Volgens haar traditie is de katholieke moraal strikt indi 


vidueel, terwijl de sociale aspekten van het moreel leven tegenwoor- 
dig zo sprekend zijn, dat een moraal die hun niet de nodige plaats 
geeft, een ergernis geworden is. De beschuldiging van individualisme 


tegenover de moraaltheologie uitgebracht kan verwondering verwekken :_ 


is het kristendom niet essentieel sociaal vermits het op de liefde 
gesteund is? Ja, het is op de liefde gesteund, maar deze slaat op de 
mens als persoon, als kind Gods, zonder rechtstreekse verhouding met het 
sociaal verband in de zin van georganiseerde gemeenschap. Het sociale 
en zijn integratie in de kristelijke ‘moraal vertoont vele aspekten. De 
oorsprong van de sociale inslag van onze tijd ligt in de demokratische 


beweging die met de Franse revolutie werd ingeluid en stilaan onze. 


beschaving doordrong. Sindsdien zijn de menselijke problemen geleide- 
lijk meer vraagstukken van: de kollektiviteit geworden. Dat is zicht- 
baar in de wetenschappen, in het ontstaan, van de sociale filosofie : 
gemeenschapsleer, natuurrecht, staathuishoudkunde, sociologie, enz. 
Ook in de kerkelijke wetenschap en het kristelijk leven vindt de 
sociale stroming naklank: in de leer over het Mystiek Lichaam, de 
liturgische gemeenschapsbeweging, de deelname der gelovigen aan de 
kristelijke mysteries, aan de parochie, enz. Het is nochtans klaar dat de 


moraaltheologie de vraagstukken die voortspruiten uit de georganiseerde — 


sociale strukturen moet integreren en de elementen van de oude moraal 
over de plichten en rechten ad alterum tot de nieuwe toestanden moet uit- 
breiden. Er zijn de verhoudingen van individu tot individu, van gemeen- 
schap tot individu, van individu tot gemeenschap en van de gemeenschappen 


onderling. In feite echter wijden handboeken als dat van Pater Ver- 


meersch twee honderd twintig bladzijden aan de ruilrechtvaardigheid, 
drie aan de legale, een aan de distributieve, en geen enkele aan de 
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intercommunitaire. Dat toont klaar een der grootste zwakheden aan 
van het modern moraalonderricht, dat het aan de sociale samenwer- 
king niet de plaats gegeven heeft die haar toekomt. Deze plicht moet 
in het vervolg in evidentie geplaatst worden naast die van persoon- 
lijke volmaaktheid; want beide zijn bijna evenwaardige pijlers van 
het modern moreel leven. Aan de liefde werd meer aandacht besteed, 
„maar wellicht nog te veel aan haar individuele vorm ten nadele van 
haar maatschappelijke funktie. 


GC. — Moraaltheologie en Ascetika. 


Er is dan nog het probleem van de verhouding moraaltheologie 
en ascetika. Het is wel paradoksaal dat men de globale visie op de 
kristelijke moraal, waaraan onze tijd nood heeft, en op de gehele 
vorming van de kristelijke persoon, moet zoeken in een wetenschap 
die strikt genomen de moraaltheologie niet is: de spiritualiteit, de 
kristelijke deugdenleer, de volmaaktheidsleer, of hoe’ men haar ook 
noemen wil. Van af de eerste eeuwen der Kerk ontwikkelt zich deze 
literatuur, welke er bestemd is voor heel het kristen volk. Thans 
wordt zij voortgebracht door specialisten, novicemeesters, seminarie- en 
kloosterdirekteurs en is hoofdzakelijk bedoeld voor geestelijken. Tussen 
spiritualiteit en moraal bestaat tegenwoordig een sprekend kontrast : 
moraaltheologie is een grote kursus, ascetica-is een klein amateurs- 
vak, de moraal is gekoncentreerd op de zonde, de spiritualiteit is 
gericht op de volmaaktheid, de moraal is precies, de spiritualiteit is 
vaag, de moraal heeft geboden die strikt verplichten, de spiritualiteit 
evangelische raden die vrij opgenomen worden. Vooral dit laatste 
onderscheid stelt een ernstig vraagstuk. De theologie behandelt goed 
en kwaad. Het goede is onderscheiden van de volmaaktheid. Men is 
verplicht tot het goede, niet tot de volmaaktheid. Maar in de meta- 
fysika leert men dat goed en volmaaktheid hetzelfde zijn, dat vol- 
maaktheid slechts het volle goed is zonder tekorten. Enerzijds zou 
men denken dat er kwaad is als er geen volmaaktheid is, en dat 
men door de verplichting tot het goede gehouden is tot de volmaakt- 
heid; anderzijds weigerden de theologen tot voor enkele tijd unaniem 
aan de volmaaktheid enige verplichting toe te kennen. Pius XI in 
zijn encykliek over S. Franciscus van Sales verklaart echter formeel 
dat alle kristenen, „nullo excepto, moeten naar de volmaaktheid stre- 
ven. Maar als zij moeten, dan zondigen zij wanneer zij het niet doen. 
Terwijl de moraaltheologie alle daden afzonderlijk neemt, ziet de 
spiritualiteit het leven als een doorlopende beweging. Daarin is het 


TT 
enig middel om niet te zondigen, volmaakt te zijn. Hij die wetens 
en willens de volmaaktheid weigert na te streven, aanvaardt daardoor 
niet alleen al de zonden die hij dientengevolge zal bedrijven, maar 
ook deze die hij zou kunnen bedrijven, indien de omstandigheden 
hem in groot gevaar zouden brengen. Dit alles toont op zijn minst 
aan dat de moraaltheologie niet aangepast is aan ascese en omgekeerd. 
Zij die de twee vakken gestudeerd hebben, leven in de malaise van 
een dubbele notie van goed en verplichting. Ten gevolge hiervan 
horen de gelovigen gedurig twee klokken waarvan de ene verplichting 
luidt en de andere slechts godvruchtige aanmoediging voor hen die 
ze willen aannemen. Toch is het waar dat raden nooit geboden 


kunnen worden : de laatste zijn voor allen, de eerste kunnen heel het 


mensdom niet verplichten. Maar iedere raad die voor mij noodzake- 
lijke voorwaarde is om niet te zondigen, wordt voor mij verplichtend. 


Sluit zulks niet de veroordeling in van iedereen die de volmaaktheid - 


niet nastreeft? Vooreerst velen zijn verontschuldigd uit onwetend- 


heid en hartstocht; anderzijds voor hen die de verplichting tot vol 


maaktheid inzien, moet deze geplaatst worden in het nodige evenwicht 
met gans het moreel leven. Een dokter b.v. moet zijn zieken volmaakt 
verzorgen, doch deze plicht wordt spontaan getemperd door de andere 
plichten zijn eigen gezondheid in acht te nemen, op zijn huisgezin te 
waken, er het nodige geld voor te verdienen, enz. Men voelt onmid- 
dellijk aan dat deze kwesties slechts konfuus en met verlegenheid 
onderwezen worden. In elk geval zijn zij niet goed aangepast aan een 
theologie van de zondige daad en aan de biechtpraktijk. Want vele 
biechtelingen weten niet wat gezegd, wanneer zij niet gestolen hebben 
of onkuis geweest zijn. Zij zijn wel bewust niet te zijn zoals ze zou- 
den moeten zijn, maar men heeft hun niet geleerd hun onvolmaakt- 
heid als zonde te aanzien. Terug heeft men hier het bewijs dat onze 
moraal niet beantwoordt aan hetgeen het evangelie geleerd heeft: 
« wees volmaakt zoals uw hemelse Vader volmaakt is». In het 


zoeken der volmaaktheid stelt zich eveneens het probleem van natuur 


en bovennatuur. De kristen moet de natuurlijke deugden beoefenen 
gelijk iedereen. De volmaaktheid echter die hij nastreeft, is een speci- 
fiek kristelijke en onderscheiden van de andere volmaaktheidsidealen. 
De kristelijke volkomenheid wordt gekenmerkt door het bestaan in 
Kristus, in genade, en het leven in de ingestorte goddelijke deugden 
die rechtstreeks met God verenigen. De opvoeding tot volmaaktheid is 
individualistisch gericht: het persoonlijk geweten vormen, edel, en 
zuiver handelen, zich boven hartstochten en instinkten plaatsen en dus 
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onvoldoende sociaal. De kristelijke ascese ziet men doorgaans in de 
vlucht voor de wereld en meer in de beoefening der passieve deugden 
dan in die der aktieve. De moderne geest staat hiertegenover in een 
spontane reaktie. De feiten echter bewijzen dat juist die mensen die 
door de ascese gevormd werden, gewoonlijk ook de reuzen van de 
daad zijn. Toch moet toegegeven worden dat de konkrete spiritualiteit 
van de onderscheiden lekenberoepen en levensvormen nog weinig of 
niet werd uitgewerkt, met uitzondering althans van die der arbeiders 
en der gehuwden. 


Het voorwerp van het boek van Professor Leclerq was na te 
gaan hoe de katholieke moraal moet bestudeerd en onderwezen worden, 
hoe de verschillende vakken waarover zij verdeeld ligt, tot eenheid 
moeten gebracht worden, hoe de hiërarchie der kristelijke zedelijke 
wâarden moet hersteld worden in funktie van de waarheid en van de 
noden van onze tijd. De kasuïstiek is geen ideaal van katholieke zeden- 
leer; zij is het produkt van historische omstândigheden waarin de 
moraaltheologie tot stand kwam ; zij heeft haar recht van bestaan als 
technisch instrument voor de analytische oplossing der zedelijke ge- 
vallen. Maar zij moet geplaatst worden in het kader van de synthe- 
tische eenheid der katholieke moraal, in het algemeen perspektief van 
het zedelijk en kristelijk leven : het goede zoeken, de voortreffelijk heid 
van Kristus’ voorbeeld doen kennen en liefhebben, de grote kristelijke 
deugden beoefenen waarin de volmaaktheid zich uitdrukt. De morele 
atmosfeer en oriëntatie van het leven die geen problemen schenen te 
maken voor hen die het werk van de moraaltheologie begonnen, 
schijnen vandaag de hoofdproblemen van de moraal te zijn. 

Menige lezer zou de lijst der hier weergegeven bemerkingen nog 
kunnen aanvullen. De schrijver zelf is er zich wellicht van bewust dat 
hij zijn onderwerp ver van uitputte. In een lezing verleden jaar ge- 
houden benadrukte hij nog de nood aan studies van positieve moraal- 
theologie (1). Zonder twijfel nochtans vindt men in zijn boek veel stof 
tot nuttige meditatie eneen dringende uitnodiging tot onverpoosd werk 
‚aan de verwezenlijking der hier. uitgebrachte desiderata. 


JEANNE 


(1) Comment enseigner la morale chrétienne en notre temps? in Goll. Mechlin., 
1951, t. XXXVI, p. 560. 
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DE ENCYCLIEK « SEMPITERNUS REX)» (8 Sept: 1951) 
OVER HET CONCILIE VAN CHALCEDON (451). 


Tussen 7 Oktober en 1 November vergaderde vijftien eeuwen ge- 
leden het oecumenisch Concilie van Chalcedon. Zoals Pius X[ in 
„1925 het Concilie van Nicea (825), en in 1931 het Concilie van 
Ephese (431) plechtig herdacht, zo heeft nu in 195t Pius XII door 
zijn encycliek « Sempiternus Rex» het belang en de actuele beteke- 
nis van het Concilie van Chalcedon belicht, Samen met het Concilie 
van Constantinopel vormen deze drie synoden, waarvan. Chalcedon het 
sluitstuk is, de hechte grondslag van ons geloof in Christus. We geven 
hier een korte samenvatting van het belangrijk document (1). 

Aangaande het Concilie wijst de Paus vooral op twee punten, 
namelijk op « het primaatschap van de Bisschop van Rome, dat bij 
deze ernstige christologische controverse duidelijk op de voorgrond 
trad » en vervolgens op «de buitengewoon grote belangrijkheid van 
de dogmatische definitie van het Concilie van Chalcedon». Hij richt 
daarna een oproep tot de afgescheidenen om terug te keren tot de 
Kerk van het primaatschap, en dezen die in het voetspoor van Nesto- 
rius en Eutyches of door zucht naar nieuwigheden dwalen smeekt hij 
te komen tot een zuiver inzicht van het Christusmysterie. 

1. De Paus schetst eerst de voorgeschiedenis en de geschiedenis van 
het Concilie (2). Aanstichter van het geschil was Eutyches met zijn 
dwaalleer : « Vóór de menswording waren er in Christus twee natu- 
ren, de menselijke en de goddelijke; na de eenwording was er nog 
maar één natuur omdat het Woord de mens volkomen in zich had 
opgenomen (cum Verbum hominem absorbuisset). Het lichaam des 
Heren... is wel menselijk maar niet consubstantieel of één in wezen 
met ons, ook niet met Haar, die Christus baarde naar het vlees». 
Deze bewering, zegt de Paus, is onzinnig en in tegenspraak met het 
te Nicea vastgelegde dogma: « Van een bestaan van de menselijke 
natuur van Christus kan vóór de eenwording niet gesproken worden 
en het is absurd te menen dat na de eenwording de twee (echte en 
concrete) naturen tot een enkele waren versmolten ». De Paus vermeldt 
daarna de aanklacht tegen Eutyches (448), dezes beroep op Rome en 


vertaling in Katholiek Archief, 1951, col. 821-884; een Franse vertaling in Docu- 
mentation catholique, 1951, col. 1217-1232. 

(2) Zie over die geschiedenis het uitvoerig bibliografisch gedocumenteerd artikel 
van H. Du Manoir, Le guinzième centenaire du concile de Chalcédoine (451-1951), 
in Nouvelle Revue T'héologigue, 1951, blz. 785-803. 


(1) De Latijnse tekst in A.4.S.,t. XLIII, 1951, p. 625-644; een Nederlandse _ 
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op een synode, het verloop van de « roverssynode van Ephese» (449), 
het beroep op Rome door Flavianus en andere afgezette Bisschoppen, 
de bijeenkomst van het Concilie van Chalcedon (451). In al die 
historische gebeurtenissen wijst de Paus op de rol van Paus 
Leo de Grote, wiens gezag door beide partijen werd ingeroepen, die 
het dispunt beheerste met zijn onvolprezen «epistola dogmatica », 
wiens leer de algemene goedkeuring van de Vaders meedroeg : 
« Petrus per Leonem íta locutus est». Zijn primaatschap werd uit- 
drukkelijk erkend door de Concilievaders en hij wees de beruchte 
canon 28 af « waarin na de Stoel van Rome de tweede plaats wordt 
toegekend aan de zetel van Constantinopel, als keizerlijke stad. 
Ofschoon daarmee rechtstreeks niets wordt afgedaan van het goddelijk 
‚primaat van jurisdictie dat als vaststaand wordt aangenomen, heeft 
deze canon toch geen enkele rechtsgeldigheid en. wordt door Leo 
herhaaldelijk in zijn brieven verworpen en ook veroordeeld ». Met 
die afwijzing stemder trouwens de voornaamste vertegenwoordigers van 
het Oosten in. 

IL. Over de christologische geloofsinhoud bestaat er volmaakt 
akkoord tussen Paus Leo en de Concilievaders van Chalcedon. Op 
het Concilie zelf werd de brief van Leo aan Flavianus plechtig voor- 


gelezen en de Vaders stemden eensgezind in met die leer: « Haec 
_ Patrum fides, haec apostolorum fides... Petrus per Leonem ita 
locutus est». De nieuwe geloofsformule, die tenslotte door al de 


Concilievadefs werd goedgekeurd, bevat na een inleiding de geloofs- 
formules van Nicea en Constantinopel en een veroordeling van de 
leer van Eutyches. f 

De christologische leer van Leo de Grote wordt verder door 
Pius XII nader beschouwd. Met citaten uit de «epistola dogmatica » 
toont hij aan hoe Leo de ketterij van Eutyches afwijst. Het onder- 
scheid tussen de twee naturen, tegen Eutyches geformuleerd, brengt 
ook mee het onderscheid tussen de dubbele reeks eigenschappen en 
werkingen van beide naturen. Tegen de ketterij van. Nestorius verde- 
digt Leo de eenheid van persoon in Christus en de bekende «commu- 
nicatio idiomatum». Volkomen gelijkluidend is de dogmatische definitie 
van Chalcedon (cfr Denz. 148). 

Waarom, vraagt de Paus daarna, heeft die formule de ketterij zo 
duidelijk en afdoende bestreden? Omdat «alle dubbelzinnigheid is 
uitgeschakeld door het gebruik van een zeer geëigende terminologie.… 
de termen persoon en hypostasis worden steeds in dezelfde betekenis 
gebruikt. Het woord natuur daarentegen heeft altijd een andere zin», 
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De terminologie van de leer over de Drieëenheid wordt hier toegepast 
op de christologische leer: enerzijds krijgen natuur en essentie een 
zelfde betekenis, persoon en hypostase anderzijds eveneens. Vroeger 
bestond er verwarring tussen die termen. Athanasius en Cyrillus van 
Alexandrie spraken van de ene natuur van het Woord en verstonden 
daardoor de eenheid van persoon. De monophysieten bestreden nu 
wel de versmelting van naturen zoals Eutyches die leerde, maar zij 
hielden aan Cyrillus’ formule: « één mensgeworden natuur van het 
Woord », en ze gebruiken persoon en natuur als synoniemen onder- 
scheiden van essentie. 

Zoals weleer de monophysieten zo wijken nu nog sommige dissidenten 
in Egypte, Ethiopië, Armenië en elders van de juiste weg in de christo- 
logie af‚ hoofdzakelijk in hun terminologie. De inhoud van hun leer 
komt met onze geloofsopvatting overeen: getuige daarvan Nerses IV, 
die in -de XIIe eeuw als een autoriteit bij de Armeniërs gold. Mocht 
die woordverwarring niet langer deze dissidenten gescheiden houden 
van de éne, Heilige Kerk. 

Met de geloofsformule van Chalcedon en met Leo's leer is nog de 
moderne zogenaamde « kenotische leer » in strijd, volgens welke een be- 
perking van de godheid van het Woord in Christus wordt aangenomen. _— 
Deze leer is vooral verspreid ín anglikaanse milieus en wordt gewoonlijk 
gesteund op Phil. 9,17. Ze is even verwerpelijk als het docetisme. 


De Paus wijst dan nog op een andere moderne theologische 
tendenz, die enigszins Nestoriaans aandoet omdat ze van de menselijke 
natuur van Christus een autonoom subject schijnt te maken. Wij citeren 
de Latijnse tekst : (Quamvis nihil prohibeat quominus humanitas Christi, 


etiam psychologica via ac ratione, altius investigetur, tamen in arduis 
huius generis studiis non desunt qui plus aequo vetera linquant, ut nova — 
astruant et auctoritate ac definitione Chalcedonensis Conecilii perperam 
utantur, ut a se elucubrata’suffulciant.' Hi humanae Christi naturae 9 
statum et conditionem ita provehunt ut eadem (1) reputari videatursub- 
iectum quoddam sui iuris quasì in ipsius Verbi persona non subsistat. | 
At Chalcedonense Concilium, Ephesino prorsus congruens, lucide 
asserit utramque Redemptoris nostri naturam «in uoam personam 
atque subsistentiam» convenire vetatque duo in Christo poni individua, 
ita ut aliquis « homo assumptus », integrae autonomiae compos, 
penes Verbum collocetur» (2). 


(1) In de Osservatore Romano van 18-9-51 werden hier de woorden «saltem 
psycologice» tussengelast. In de A, A. S. komen ze niet meer voor. 
(2) Pater H. Fortmann, in Nederl, Kath. Stemmen, 1951, blz. 345, voegt hier 
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Deze leerstellingen van Leo en van het Concilie zijn overigens 
“maar de nauwkeurige uitdrukking van de apostolische en evangelische 
leer uitgedrukt in de Heilige Schrift. (Jo. 1,14; Phil. 2,6-8; Gal. 4,4; 
Relo10,30 : 16,28 5; 6,33; Eph. 4,10) en door de Kerk voorgehouden 
in haar prediking en in de geschreven documenten. 
Die leer heeft haar belang ook in de verlossingsleer. Tot het heil, 
“ de rechtvaardiging van de mensen, zegt Leo de Grote, hebben bijge- 
dragen én de echt menselijke natuur én de consubstantialiteit met 
‚God van de ene goddelijke persoon. Pius XII besluit: « de grootsheid 
‚en de barmhartigheid van onze onvolprezen verlossing komt slechts 
E dan tot haar recht, als men in heilig en gaaf geloof aanvaardt dat 
_ in Christus één persoon is, de persoon namelijk van het Woord, 
waarin de twee naturen, de goddelijke en de menselijke samenkomen, 
_ totaal van elkander onderscheiden en verschillend van eigenschappen 
en werkingen ». 

III. De: Paus richt tenslotte tot de Oosterse dissidenten een drin- 
gende en ontroerende witnodiging tot terugkeer naar de ware Kerk. 
Het oecumenisch Concilie van Chalcedon is toch op de eerste plaats 
hún eremonument dat zonder twijfel de eeuwen zal trotseren. Een 
talrijke groep Oosterse bisschoppen definieerde er de hypostatische 


een paar historische nota's bij om deze tendenz te omschrijven : « In vroeger eeuwen, 
_ vooral vóór het concilie van Ephese, hebben sommige Kerkvaders de uitdrukking 
__ «cassumptus homo» gebruikt om daarmee de door het Verbum aangenomen mense- 
_ lijke natuur aan te duiden. Later hebben velen bezwaren tegen deze uitdrukking 
_ ingebracht. Zo keurt ook S, Thomas haar af, omdat het woord «homo» eigenlijk 
de menselijke natuur aanduidt «prout nata est in supposito esse»; in haar eigen- 
lijke zin is de uitdrukking dus slechts aanvaardbaar voor degenen die in Christus 
twee hypostasen of supposita aannemen; en hij besluit, dat men de uitdrukking bij 
de Vaders met welwillendheid moet interpreteren «ita ut dicamus Aominem assump- 
tum, quia eius natura est assumpta et quia assumptio terminata est ad hoc ut Filius 
Dei sit homo» (3a, q.4, a.3c. en ad 1). 

E In de laatste tijd zijn er echter theologen geweest die deze uitdrukking met 
zû Ededliefde gebruiken ; de menselijke natuur van Christus zou een grotere zelfstandig- 
_ heid bezitten, dan de theologen gewoonlijk wel laten uitkomen en juist deze 
% (betrekkelijke) zelfstandigheid zou goed tot uitdrukking komen in de termen «assump- 
al homo». In deze richting ging vooral Déodat de Basly O.F.M. met zijn ín 
roman- en eposvorm gegoten eheadelinp «La Christiade Francaise» (verschenen 
sin 1927). Later heeft L. Seiller O.F.M. in een studie over de menselijke psycholo- 
gie van Christus getracht op deze stellingen verder door te bouwen, hij maakt 
onderscheid tussen een metaphysische (of ontologische) en een psychologische 
_ autonomie, en verdedigt dan dat aan Christus wel een eigen menselijke psychologische 
persoonlijkheid toekomt: psychologisch is er in Christus een eigen menselijk «Il». 
Deze eigen menselijke psychologische persoonlijkheid geeft recht om te spreken van 
«assumptushomo» en zo kan men bv. zeggen, dat niet het Verbum tot de Vader 
bidt, maar de «homo assumptus». De verhandeling van P. Seiller werd bij decreet 
27 Juni 1951 door de Congregatie van het H. Officie op de Index geplaatst,» 
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eenheid van Christus. Is deze niet het model van de eenheid van de 
Kerk? Is het dan niet Gods Wil dat allen terugkeren tot de ene 
schaapstal van Christus? Van zijn kant heeft de Paus reeds herhaal- 
delijk bewezen « cogitationes Nostras esse pacis et non adflictionis ». 
De terugkeer van de Oostersen tot de katholieke Kerk heeft hij ver- 
gemakkelijkt door de verdediging van hun wettige riten, door het 
bevorderen van de Oosterse studies, door het uitvaardigen van een 
bijzondere wetgeving, door zijn zorg voor de Congregatie voor de 
Oosterse Kerk, door de patriarch der Armeniërs tot het purper te 
verheffen, tenslotte door de hulp tijdens de oorlog verleend zowel 
aan dissidenten als aan Roomsen. Mochten de Oosterse afgescheidenen 
naar het voorbeeld van Flavianus en van de Concilievaders. van 
Marcianus en Pulcheria komen tot de erkenning van het gezag van 
de Apostolische Stoel. De eeuwenlange opeenhoping van vooroordelen 
staat ongetwijfeld de eenheid zeer ernstig in de weg. De kracht van 
het zuivere gebed van smekelingen is echter ongemeen groot en de 
toenemende objectiviteit in de studie van het verleden helpt eveneens 
om de weg te effenen. 

Niet alleen die specifiek Oosterse motieven, maar ook andere 
redenen maken de eenheid van alle christenen noodzakelijk. De nijd 


en de wilde woede waarmee heden de Godshaters al wat goddelijk, 


en christelijk is dreigen te vernietigen, moet alle gedoopten aansporen 
de onderlinge verdeeldheid op te heffen. Het lijden en de martelingen 
door ontzaglijk velen gemeenschappelijk gedragen zet aan tot aanslui- 
ting bij de ene Kerk. 

Zowel Oosterse dissidenten als Monophysieten en Nestorianen 
roept de Paus vaderlijk en dringend op tot de weldaden en de vreugde 


van de terugkeer: «ze zijn ons des te dierbaarder naarmate hun 


lange afwezigheid te vuriger naar hen deed verlangen». 

De Paus eindigt de encycliek met de wens dat de Bisschoppen 
het Concilie van Chalcedon zo zouden gedenken dat alle christenen 
er een aansporing vinden tot hechte trouw in Christus. Mochten de 
gelovigen ondubbelzinnig en ongeschonden het dogma van Chalcedon 
belijden en in verbinding met de Bewerker van ons heil de vruchten 
van de verlossing beleven. « Verenigt daartoe uw gebeden met de Onze ». 
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*V. HERNTRICH, Der Prophet Jesaja. Kap. r-r2 (V.HERNTRICH-A. 
WEISER, Das Alte Testament Deutsch. Neues Göttinger Bibelwerk, 17), 
Göttingen, Vandenhoeck & Ruprecht, 1950, 26 x 17 cm.‚, 222 blz. 
Hoe meer delen er verschijnen van de commentaar Das Alte Tes- 
tament Deutsch, des te meer wordt men er zich van bewust welke omkeer 
in de gereformeerde exegese heeft plaats gevonden. Reeds herhaalde 
malen (cfr Coll. Gand., 1950, blz. 43-44, 47-49 ; 1951, blz. 61-63) 
hebben wij onderstreept dat in plaats van uitsluitend — of bijna uit- 
sluitend — de tekst van het Oude Testament te illustreren met tekstkritische, 
literair-kritische, archeologische, historische en godsdienst-historische ge- 
gevens, deze commentaar op de resultaten van de wetenschap der 
vorige decennia voortbouwt om ze te transcenderen in een verklaring die 
vooral de eeuwige, religieuze waarden van de bijbel navorst. Dit is 
treffend het geval met de commentaar op de grootste der profeten 
Isaias ; sterk theologisch gericht, schroeft hij zelfs hier en daar wellicht 
de theologische draagkracht van de tekst op. Ingaande op de gezonde 
reactie van Procksch (1930) tegen het dodende rationalisme, is S. wel 
enigszins in het ander extreem beland. Hij stelt enkele belangriike tek- 
sten in evidentie en dikt de godsdienstige lading aan, zodat men soms 
de indruk krijgt dat deze teksten «eilanden van theologie» in neutrale 
wateren zijn. Hoezeer het ook waar is dat het roepingsvisioen (6) in kiem 
de centrale elementen van Isaias’ theologie bevat, toch mag het over- 
drijving heten dat deze theologie bijna tot kap. 6 gereduceerd wordt. 
En indien geloof of ongeloof het dilemma is waarop Isaias in de 
Syro-Ephraëmietische oorlog speelt, toch blijft het altijd belangrijk de 
concrete vormen van dit geloof of ongeloof historisch te omschrijven. 
Zo neemt S. het al te gemakkelijk wanneer hij de Emmanuel-profetie 
zonder veel problematiek op de verre Messiaanse toekomst projecteert 
en zich om de historische situatie van de ontmoeting met Achaz min-: 
der bekommert. Deze houding is kenmerkend voor de gehele commentaar : 
de theologische inhoud wordt te veel van zijn tijdsgebondenheid ontdaan 
en krijgt daardoor een zo absoluut karakter, dat hij gemakkelijker escha- 
tologisch klinkt dan in het concreet context. Intussen is, afgezien van 


(1) Opera non-catholica asterisco (*) notantur, 


ip 
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“ 


de gewraakte overdrijvingen, deze commentaar een belangrijke publicatie; 
de gereformeerde predikanten kunnen uit de bijbel opnieuw godsdienst 
prediken en de beroepsexegeten vinden er heel wat correcties en vooral 
nuttige suggesties in. De katholieke bijbellezer wacht met ongeduld _ 
naar een commentaar waarin met hetzelfde religieus aanvoelingsvermogen 
de eeuwige boodschap, d.w.z.’ de theologische inhoud van Isaias in 
reliëf wordt gesteld. H. v.d. B. 


15),. Göttingen, Vandenhoeck & Ruprecht, 1950, 26 x 17 cm, blz 

290-564; bij inschr. D.M. 9.80; afz. D.M. 11.60. ig 
In Coll. Gand. 1951, blz. 61-63, werd een uitvoerig verslag ge- k 
bracht over de commentaar op de eerste zestig psalmen. Thans verscheen 
het tweede deel met dezelfde grondstrekking : terugkeer naar de theolo- 
gische inhoud van de Psalmen, gezien in het kader van de Israëlietische 
cultus, „met als centrum het « Yahwehbundesfest», het feest der verbonds- \ä 
vernieuwing. Wij hebben onze bedenkingen tegen dit overigens in de: — 
bijbel onbekende feest vroeger geuit, maar herhalen tevens graag dat” 
Weiser, in tegenstelling met zijn voorgangers terug aanknoopt» bij des, 
echte feligieuze traditie van Israël en aldus het organisch verband van dé 
Psalmen met Israël’s godsdienst doet uitkomen. Ook op dit terrein wacht 
de katholieke bijbellezer op een commentaar die Het religieuze gedachten- — 
goed van de Psalmen zo fijn uitpuurt als Weiser het doet. NE 
H. ‘vide B. SO 


*M. NorH, Geschichte Israels, Göttingen, Vandenhoeck ‚& Ruprecht, el 
1950, 25 x 18 cm, VIII + 392 blz. + kaart, gen. D.M. 16.50, geb’. EK 
D.M. 19.80. 8 BE 

Geschreven door een veteraan der Oud-Testamentische wetenschap, 
door een der voornaamste specialisten inzake de oudste historische tra- 
dities van Israël (cfr Coll. Gand., 1950, blz. 39) heeft dit boek natuurlijk 
de aandacht van de exegetische wereld getrokken. Het bouwt geen nieuwe 
hypothese op voor het plezier van iets nieuws te lanceren, maar, op ‚4 
grond van een zeer diepgaande kennis der literaire “bronnen en een {8 
degelijke inlichting omtrent de” overige bronnen, biedt. het een merk-_# 
waardige synthese van de historische wetenschap _ omtrent “Israël. — 


schap en erkent de grenzen. der historische verklaring van | 
geschiedenis, waarin Gods tussenkomst op wonderbare wijze speelt. Aan- 
gezien Israël de naam is die het twaalf-stammen-verbond aanduidt, vangt 
de eigenlijke geschiedenis van Israël slechts aan met de verovering van ® 


fische situatie dezer twaalf stammen in Kanaän, de manier waarop zij deze — 


wa 
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J veroverd hebben, hun organisatie, om daarna op te klimmen — en dat 
‚is kenmerkend voor het werk — tot de tradities van het sacraal stam- 


menverbond, die verzameld zijn in een soort historische geloofsbelijdenis, 
waaruit S. de hístorisch-zekere: gegevens tracht te distilleren. Het tweede 
deel handelt over het leven van het oude. Israël in de Syrisch-Palestijnse 
wereld : eerst de geleidelijke groei naar een vast staatsverband (Saül, 
David, Salomon), daarna de rijksscheiding met het naast elkaar leven 


van Israël en Judá. Im het derde deel strijdt Israël met de Oosterse 


grootmachten (Assjoer, Bayblon, de Perzen, de Macedoniërs) ; het 
vierde deel beschrijft de Asmoneïsche restauratie en de ondergang in 
de Romeinse overheersing. Het werk van M. Noth is gekenmerkt door 
een buitengewone kennis van het Oude Testament en. de wereld. van 


het Nabije Oosten, bovendien door een objectief en sereen - kritisch 


oordeel, en tenslotte door een systematisch, overzichtelijk en klaar betoog. 
Het is een der belangrijkste publicaties over Oud Testament van na de oor- 


„log. Erde, 


ij STEINMANN, David, roi d'Israël (Témoins de Dieu, 11), Paris, 
Éditions du Cerf‚ 1948, 19 x 12 cm., 188 p. 
Après tout ce qu'on s'est habitué à penser du grand roi David, il faut 


faire un effort pour se représenter ce que fut sa vie réelle dans son milieu 


historique et social. Cet effort est facilité par ce beau petit livre que M. 
Steinmann nous a écrit d'une plume alerte. et où il a transposé dans un 
conte entrainant les données scientifiques, surtout celles du commentaire de 
M. Dhorme. Il est- vrai que ce commentaire n'est plus à jour, mais cela se 
fait moins sentir dans la première partie (La vie de David) que dans la 
deuxième (Témoignage posthume de David), où il est fait allusion à diffé- 


rentes questions de critique, qui méritfaient une discussion plus nuancée. 


Somme toute, un livre qui sera lu avec beaucoup d'intérêt. H. v.d. B. 


*O, PROCKSCH, Theologie des Alten Testaments, afl. 3-4, Gütersloh, 
Bertelsmann, 1949, 23,5 x 15,5 cm., blz. 385-788 ; voll. werk, D.M. 26. 
In Coll. Gand., 1950, blz. 51-53 brachten wij verslag uit over de eerste 


. twee afleveringen van dit werk, die de godsdienstgeschiedenis van Israël uit- 


eenzetten, terwijl de laatste twee praktisch samenvallen met de eigenlijke 
theologie. Het belang van deze publicatie werd vroeger voldoende onderstreept. 
De theologie (Die Gédankenwelt) is ingedeeld in drie delen : het eerste 
(Gott und die Welt) handelt over de openbaring van God, de schepping en 
het wereldbeeld; het tweede (Gott und Volk) vat de gedachte samen over 


/ uitverkiezing, cultus, recht en Messiaanse verwachting; het derde deel 


E (Gott und Mensch) behandelt het geloof, de verzoening en de gemeenschap 


met God. Deze opsomming volstaat om een idee te geven van de gedachten- 
rijkdom in dit werk verzâmeld. Grondige kennis van de bijbel, eerlijke wil 


__tot historische objectiviteit, fijn aanvoelingsvermogen voor religieuze waarden, 
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systematisch en klaar betoog, en zeer uitgebreide registers als toemaat, 
maken dit boek kostbaar voor alle beroepstheologen. Kiev: 


*L. KOEHLER, Zheologie des alten Testaments, (R. BULTMANN, 
Neue theologische Grundrisse), Tübirigen, Mohr, 24 x 15 cm. 
2e fotomechanische uitgave, 1947, XI + 252 blz., gen. D.M. 9.80. 


Sedert de eerste uitgave in 1936 verscheen (2de uitgave, 1937) is de 
theologie van Köhler een klassiek handboek geworden voor de theologen. 
Het werd destijds geprezen om zijn degelijke informatie, zijn gezond kritisch 
inzicht, zijn precies, beknopt, klaar en toch levendig betoog en tenslotte om 
zijn zin voor de religieuze waarde van het Oud Testament. De bibliografie is 
eerder te weinig aangegeven ; de stellingname van S. tegenover andere me- 
ningen wordt kort aangeduid in nota's van het aanhangsel. Deze theologie ís 
opgevat volgens een klassiek schema : theologie, anthropologie, soteriologie. 
Dit plan maakt het werk aanstonds bruikbaar voor theologen, hoewel 
het in zich zelf ietwat gewrongen is : de belangstellingscentra van de 
Joden waren niet de onze. In de laatste jaren heeft men de historische 
evolutie tot haar recht laten komen niet alleen in de afzonderlijke 
hoofdstukken, maar ook in het plan van de bijbeltheologie, zodat wer- 
ken als dat van Eichrodt en het voornoemde van. Procksch een 
werkelijke vooruitgang betekenen tegenover Köhler. Intussen zal Köhler 
nochtans nog lang dienst bewijzen als schakel tussen de historische 
theologie en de klassieke systematische theologie. 


ihn adh ded nnn en banana onde en 


Ha wvsd. B: 


*R. BULTMANN, Das Evangelium des Johannes (H.A. W, MEYER, 
Kritisch-exegetischer Kommentar über das Neue Testament), 2e uitg, 
Göttingen, Vandenhoeck & Ruprecht, 1950, 23,5 x 16,5 cm, VIII + 
563 blz. + Ergänzungsheft, 48 blz. 

De 10° uitgave van de commentaar op het vierde evangelie ín 
de serie van Meyer was de eerste uitgave van Prof. Bultmann’s com- 
mentaar op Johannes en deze verscheen in “1941, Van meet af aan 
heeft deze publicatie succes geoogst, niet enkel in rationalistische en 
gereformeerde kringen, maar ook bij katholieken. Men herinnere zich 
de invloed die B. uitoefende op «de commentaar van M. Wikenhauser 
in de Regensburger-Bibel (cfr Coll. Gand.,.1949, blz. 372-373). En niet- 
tegenstaande al dit succes kunnen wij ons voor Bultmann’s opvattingen niet 
gewonnen verklaren, en dit om verscheidene redenen. De zienswijze van B. 
steunt op een aprioristische werkwijze, waarbij gnostische invloed op Jo. à 
moet bewezen worden door hypercritiek, die vele teksten willekeurig om- 
plaatst, andere laat ontnomen: zijn aan voorafbestaande bronnen, waarvan de 
voornaamste is «de redevoeringen van Jezus», waarin Jezus, naar gnostisch 
model, zich zelf openbaart. Het is onmogelijk een commentaar als dat van — 
Bultmann hier te weerleggen; dat zou zoveel betekenen als er een nog lij- ei - 
viger schrijven. Wij menen echter nog steeds het vierde evangelie te kunnen — 
verklaren zonder tekstomplaatsingen, — dat doet men maar als het niet 8 


_ anders kan, — zonder gnostische bijbedenkingen, als een evangelie van de 
_ leerling van Jezus, die als denkschema zijn Joodse opvoeding en zijn gerijpte 
_ christelijke ervaring gebruikte. Wel staat erin deze commentaar zeer veel kost- 


_ faar, niet van Sint Jan. Intussen zal dit werk veel dienst bewijzen, en nog 
meer reactie oogsten. De nieuwe uitgave is een fotomechanische herdruk en de 

\ Ergänzungsheft bevat niets anders dan randnota’s, zodat het werk in zijn 
erondgedachte behouden is. HiwrdB: 


td R. BULTMANN, Theologie des Neuen Testaments (Neue Theologische 
bk Grundrisse), 2 afl, Tübingen, Mohr, 1951, 23,5 x 15 cm., blz. 349- 
444, DM. 3.60. 

 * Wi schreven vroeger een uitvoerig overzicht van de synthese die Prof. 
" R. Balfmann in de eerste aflevering van zijn monumentale theologie van het 
ON.T. gaf (Coll. Gand., 1950, blz. 294-296). De- eerste aflevering sloot af 
1 Paulus. De tweede, die wij thans te bespreken hebben, biedt de syn- 
these van de opvattingen die S. verdedigde in zijn bekende commentaar op 
het vierde evangelie, waarvan wij zojuist een bespreking gaven; het is dan 
k onnodig hier op de inhoud terug te keren. Deze tweede aflevering is 
et enkel een noodzakelijk onderdeel van de theologie van M. Bultmann, 
maar buitendien een zeer nuttige inleiding op zijn commentaar, die zelf een 
eiding mist. Zo vult deze theologie de commentaar aan. De volledige 
itgave zal nog een derde aflevering omvatten, die over kort verschijnt en 
s titel draagt: Die Entwicklung zur Alten Kirche. H. v.d. B. 


H. LIETZMANN, An die Korinther I-III (H. LIETZMANN-G. BORN- 
MM Handbuch zum Neuen Testament, 9), 4e uitg. door W. G. 
ÜMMEIL, Tübingen, Mohr, 1949, 26 x 17,5 cm. IV + 214 blz., gen. 
BED.M. 1240; geb. D.M. 14.20. 


E Toen Lietzmann overleed in 1942, ging de leiding van het Handbuch z. 
ON.T. eerst over op M. Dibelius (í 1947), daarna op G. Bornkamm (N.T. 
te Heidelberg). Deze deed voor de heruitgave van de commentaar op de 
ieven aan de Corínthíërs een beroep op M.G. Kümmel (Zürich). Deze 
de tekst van Lietzmann behouden, doch er een uitgebreid aanhangsel 
a toegevoegd (blz. 165-214), waarin de gegevens van de jongste litera- 
ur over de afzonderlijke teksten onder de vorm van randnota’s verzameld zijn. 
1 ís de gereformeerde exegese van koers gewijzigd, toch heeft de heruit- 
“gever zich ook in deze nota’s zoveel mogelijk aan de geest en het opzet 
an Lietzmann’s Handbuch gehouden. Dit is vooral gekenmerkt door philo- 
logische eruditie, nuchtere zakelijkheid en interesse voor godsdiensthistorische 
gelijking. Al zijn intussen de belangstellingscentra wel enigszins verscho- 
toch zal deze commentaar als werkinstrument nog lang dienst doen, 
dat de kennis van de zakelijke gegevens steeds de eerste voorwaarde is 
een gezonde interpretatie. H. v.d. B. 


‚te waarderen. H. v. d. B. 


* E‚ KLOSTERMANN, Das-Markusevangelium (H. LIETZMANN-G. BORN- 
KAMM, H. Z.N. T., 3), 4de uitg., Tübingen, Mohr, 1950, 26 x 17,5 
em., V + 180 blz., gen. D.M. 9.20, geb. D.M. 11. Ì 

Erich Klostermann (Halle) heeft aan zijn vorige uitgave ook een eerder 
kort aanhangsel toegevoegd (blz. 177-180); in de grond verschilt het werk _ 
dus weinig van de vorige uitgave en wij zitten hier nog volop in het libe- EE 
raal rationalisme van vóór enkele decennia. Overigens is dit deel van het 
handboek eveneens als ie en literair-kritische documentatie steeds 


W. BAUER, Griechisch-Deutsches Wörterbuch zu den Schriften des J 
Neuen Testaments und der übrigen urchristlichen Literatur, 4de uitg. 
Afl. 1-3, col. 1-480, Berlin W. 35, Töpelman, 1949-1950, 28 x 19 
cm., elke afl. D.M. 4. E 

Dit zeer belangrijke woordenboek, dat reeds een vierde uitgave kent, be 
biedt een bijna pijnlijk volledige en juiste documentatie over de woordenschat zá 
van de Nieuw-Testamentische en oud-christelijke geschriften. Zoals uit verge- — 
lijking met de voorgaande uitgave kan opgemaakt worden, heeft de onver-_ 
moeibare werker, M. W. Bauer, de documentatie op grond van de Griekse 
teksten die voor voornoemde geschriften van belang kunnen zijn, sterk uitge- 
breid. Hij heeft daarbij zich de moeite niet ontzien ook die. auteurs, papyri k 
of inscripties waar geen volledige ‘indices van bestaan, te onderzoeken ; ook \ 
de literatuur is nauwgezet bijgehouden. Het volledige werk voorziet tien 
afleveringen waarvan er reeds drie verschenen zijn. De uitgever belooft een — X 
spoedige realisatie van de heruitgave. Als werkinstrument is dit lexicon p 
onontbeerlijk voor iedereen. die zich met de geschriften van de eerste Kerk 
heeft bezig te houden. De uitgave is zeer verzorgd. H.v.d.B. 


E. BOISACQ, Dictionnaire étymologigue de la langue grecque étudiée — 
dans ses rapports avec les autres langues indo-européennes, 4e éd, — 
Heidelberg, C. Winter, 1950, 24 x 16,5 cm, 1256 p., broch. D.M. 
42, rel. D.M. 47. 5 

Les hellénistes sauront gré au Verlag Winter d'avoir réédité le diction- À 
naire étymologique de Boisacg, de son vivant professeur à Bruxelles. Ce diction- _ 
naire reste une des meilleures sources pour lintelligence du vocabulaire grec. An 
La 4° édition a été augmentée d'un index de mots cités, empruntés aux 
différentes langues indo-européennes en dehors du grec. Cet index ne one Zo 
B moins de Ee pages et est de la main de M. Helmut Rix. Tous ceux _ d 


etn, instrument de travail. H.v.d.B. 


F. RIENECKER, Sprachlicher Schlüssel zum Griechischen Neuen Tei 
stament, Gieszen-Basel, Brunnen-Verlag, 1950, 16 x 10,5 cm., 793 blz., 
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phische verklaring te geven van de tekst van het Nieuw Testament, Hij ís 
in dit opzet volkomen geslaagd: praktisch elk woord of elke vorm van de 
Griekse tekst is beknopt en voldoende verduidelijkt. Een model in het genre, 
bovendien handig uitgegeven (naar het formaat van de uitgave van E. Nestle); 
aanbevolen. H.v.d.B. 


P, A, CARROZINI,S. J., Grammatica della lingua ebraica, Turijn 
Marietti, 19, 24 x 17 cm, XIV +172 p., 800 lire. 

Dit handboek is bedoeld voor beginnelingen, om hen op de kortst moge- 
lijke tijd zoveel kennis van het Hebreeuws te geven, dat zij de oorspronke- 
lijke tekst van het Oud Testament zouden kunnen lezen. Een zeer korte 
inleiding schetst de plaats van het Hebreeuws tussen de overige Semietische 
talen en geeft de geschiedenis en de algemene kenmerken van het bijbel- 
hebreeuws. De uitwerking van de grammatica is bondig en klaar. Als slot 
geeft S. nog een anthologie uit de bijbel met een woordenlijst. 

S H.v.d.B. 


*J, HEMPEL, Worte der Propheten in neuer Uebertragung und mit 
Erläuterungen, Berlin-W. 35, A. Töpelmann, 1949, 20 + 13 cm, 
VIII + 324 blz., geb. D.M. 9.80. 

In de ellende van de naoorlog heeft de bekende specialist voor O. T., 
J. Hempel, zonder hulp van enige wetenschappelijke documentatie, enkel 
afgaand op zijn uitgebreide kennis en diep begrip van het Oud-Testamen- 
tisch Godswoord, uit de volheid van het hart deze bloemlezing uit de 
profeten samengesteld. Met enkele trekken schildert S. op treffende wijze 
het historisch en literair milieu waarin deze Godswoorden gesproken en 
neergeschreven zijn (1° Der Rahmen), dringt door tot het wezen van het 
prophetisme en laat de afzonderlijke profeten voor ons voorbijtrekken (2° Der 
Ruf) om tenslotte de kern van hun boodschap te beschrijven (3° Der leben- 
dige Gott). De vertaling der teksten is een zo directe weergave van de 
Hebreeuwse tekst dat men er de polsslag in voelt van het oorspronkelijke 
woord. Door zich te beperken tot het wezenlijke en daaraan een aangrijpen- 
de, expressieve uitdrukking te geven, heeft S. ons in dit pretentieloze 
boek heel wat nader tot de profetische beweging gebracht. H.v.d.B. 


_D. M.C. ENGLERT, The Peshitto of Second Samuel (Journal of 
biblical Literature. Monograph Series, III), Philadelphia, Society of 
biblical Literature and Exegesis, 1949, 23 x 15 cm., 102 pp., 1 Dol. 

Le prof. Englert examine dans cette étude les rapports du texte syriaque 
avec le texte massorétique, les LXX, le Targum. L’a, croit que la traduc- 
tion est probablement faite par des juifs, a subi une influence assez 
considérable des LXX, moins du Targum. L'a. ne me paraît pas avoir 
suffisamment poussé la. critique des hypothèses possibles (p. ex. l'origine 
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chrétienne de Ta Peshitta) ; mais son ouvrage est intéressant parce qu’on 
y trouve le matériel de la critique textuelle dépouillé consciencieusement. 

f H.v.d.B. 
L. PIROT - A. CLAMER, La Sainte Bible, t. III, Josué, Juges-Ruth, 
Samuel-Rois ; t. V, Les Psaumes; t. VIII, 2, Les livres des Maccha- 
bées, Paris, Letouzey & Ané, 1949-1851, 23 x 15 cm., 827 + 776 + 
239 pp. i 

La publication de la Bible de Pirot-Clamer touche à sa fin. Le t. III 
comprend les commentaires des livres historiques de Josué aux Rois. Le 
commentaire de Josuéest de M. A. Gelin (Lyon) ; c'est la meilleure partie de ce 
tome. L’a. salue avec sympathie les études de Alt et de Noth, tout en reconnais- 
sant plus d’'importance' au rôle historique de Josué. Le livre des Juges est 
commenté par M. Tamisier (Rodez), qui reprend les positions du Suppl. 
Dict. Bible, s.v. Juges (H. Cazelles) ; le même auteur relègue à bon droit 
le livre de Ruth à une époque postexilienne (première moitië du 5° siècle). 
Enfin le R. P. A. Médebielle, qui traite les livres de Samuel et des Rois, 
ne paraît pas sS'intéresser fort aux problèmes de critique littéraire, ni se 
préoccuper d'une information complète sur son sujet; par contre il s’intéresse 
plus à la valeur religieuse des récits, sans toutefois en dégager et en 
pénétrer la religiosité propre. 

La première édition des Psaumes parut en 1937 après la mort de son 
auteur, E. Pannier (Lille). Ce commentaire n’était pas très brillant, et nous 
regrettons que M. H. Renard n’ait pas plus retravaillé l'ouvrage. Ajoutons 
gue le nouveau commentaire présente parallêlement le texte de la Vulgate 
et le texte de la nouvelle version latine du psautier. 

Enfin c'est M. Grandclaudon, qui commente le livre des Macchabées ; 


introduction est très succincte et le commentaire se limite à l'essentiel ; il 
est dommage que cette partie était prête avant Sa les travaux du P. Abel 


sur les Macchabées n’aient paru. H.v.d.B. 


E. OSTY, Le Nouveau Testament. Traduction nouvelle, Paris, Ed. 
Siloë, Place de S. Sulpice 8, (1949), 18 14,5 cm; 565 p., broch. 
sA0ntretr reken 500 mtr 

La nouvelle traduction de M. le chanoine Osty, prof. à l'Institut catho- 
lique de Paris, est excellente pour la double raison qu’elle rend scrupuleu- 
sement loriginal grec et qu'elle est d'un frangais impeccable et élégant. C'est 
que M. Osty n'est plus à ses débuts; après de longues années de travail, 
après avoir publié des traductions partielles, il nous donne aujourd’hui une 
version à travers laquelle le lecteur frangais pourra entendre la langue par- 
ticulière à chaque auteur du Nouveau Testament. H.v.d.B. 


J. RENIE, S.JM., Manuel d'Écriture Sainte, 6 vol., Paris et Lyon, enn 


E. Vitte,' 1946-1949, 18 x 12 cm., 3533 pp. 
Le manuel du R.P. Renié continue à être réédité; le t.I est à sa 
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6° édition, les tomes 2-4 à la 4° édition, le reste à la 3°; ce qui prouve 
son succès. Cela n’étonnera personne: ce manuel est pour afnsi dire une 
somme exégétique. Non pas qu'il faille y chercher la discussion minutieuse 
de tous les problèmes ni les positions d’avant-garde, ce que d'aileurs on 
n’attend pas d'un manuel. On y trouve une documentation générale mais 
solide sur toute la bible, depuis la Genèse jusqu'à l’Apocalypse. Dans les 
différentes, rééditions la. s'est efforcé de rester en contact avec les progrès 
de la science; parfois on souhaite une adaptation plus accentuée, mais tout 
compte fait, il faut féliciter l'auteur de son. courage d'avoir entrepris, à lui 
seul, un tel ouvrage et de continuer à le tenir à jour. H.v.d.B. 


P. BEECKMAN, L'Évangile selon S. Jean d'après les meilleurs auteurs 
catholiqgues (Renaissance et Tradition), Bruges, Beyaert, 1951, 14 x22 
cm., 24 + 444 pp., 145 fr. 

Il faut, en toute sincérité, féliciter M. l'abbé Beeckman et le cercle des 
conférences ecclésiastiques auquel il appartient, du travail sérieux qu'ils y 
font. Mais de là à le féliciter de la publication d'un livre, il y a une marge. 
Le commentaire, qu’il nous présente, c'est du Lagrange et du Rongy vulga- 
risé. Entendons-nous bien : jestime les hautes qualités scientifiques de ces 
deux exégêtes regrettés et j'admets volontiers que dans le présent livre il y 
a beaucoup de bonnes choses. Mais hélas, Lagrange et Rongy sont morts; 
leur ceuvre est dépassée et la direction même des études johanniques a 
changé. Publier un commentaire en 1951 et se limiter à la littérature 
catholique d’avant 1936, voilà ce qui est inadmissible. Je ne cite pas telle phrase 
de l'avant-propos qui ferait croire que Lagrange ait tout dit, de peur que le 
grand exégète ne se retourne dans sa tombe. 

H.v.d.B. 


N. PETERS-J. DECARREAUX, Notre Bible source de wie. Introduction 
à la lecture de la Bible (Renaissance et Tradition), Bruges, Beyaert, 
ODO 3 NK 1becme 280-p, A8, 

Ce livre est la traduction frangaise d'un original allemand, qui fut publié 
en 1929, et dont la dernière édition date de 1936. Depuis 1929 beaucoup 
s'est passé dans le domaine de l'exégêse et le traducteur aurait pu tenir 
compte des progrês de la science et des nouvelles orientations, au moins en 
les indiquant en note et en ajoutant une bibliographie plus récente. Il ne la 
pas fait, peut-être par respect du bibliste Éminent que fut N. Peters. Aprês 
un résumé de lencyclique Divino afflante Spiritu, l'auteur traite dans sa 
1'° partie, la meilleure, des questions fondamentales concernant la Bible et 
son interprétation; la 2° partie sintitule «La Bible et la culture» ; la 3° 
parcourt les diverses sections et les livres de la Bible, tandis que la 4 et 
la 5° parlent de la valeur religieuse de la Bible. Les gens du métier préfè- 
rent un ton moins enthousiaste, mais enfin il paraît que beaucoup d'hommes 


ont de temps à autre besoin de toniques ; c'est pourquoi noús croyons que cé 
livre est appelé à faire du bien. ‘H.v.d.B. 


D. C. CHARLIER, La lecture chrétienne de la Bible, 2e éd, Éditions 
de Maredsous, 1950, 20 x 14 cm., XV + 346 blz Ì 
Voor de meeste gelovigen is de bijbel een dee een ‘soort ark van RE 
Jahweh, waar men best de handen afhoudt. Het is dus nodig hen met dit A 
heilige boek vertrouwd te maken. Daarom schreef de auteur deze inleiding B: 
op de bijbel en hij deed het goed : geen overladenheid van gegevens, de 
kern van de verschillende kwesties, een klaar betoog en een zeer levendige 
en aantrekkelijke stijl. Hier en daar wordt deze monnik enthousiast, vooral 
waar de liturgie in de buurt is; ook dan had hij bedaard moeten blijven. — 
Aangezien echter dit boek als prikkel tot bijbellezing bedoeld is, kan een 
kleine overdrijving niët veel kwaad. Integendeel ín zijn geheel is het een 
goed leesbare inleiding op de bijbel. Geen wonder dan ook, dat de bisschop 
van Straatsburg, Mgr Weber, er een mooi voorwoord op schreef. 
H.v.d.B. 


F. M. WiLLAM, Das Leben Jesu im Land und Volke Israels, 
8e uitg., Freiberg, Herder, 1948, 21,5 x 15 cm., 551 blz. 

Willam’s Leben Jesu verscheen voor het eerst in 1932; de opeenvol- 
gende uitgaven en vertalingen bewijzen dat dit boek goede diensten heeft 
gedaan. Het heeft het milieu waarin Christus geleefd heeft en waaruit zijn 
woorden en optreden beter begrepen worden, voor de ontelbare lezers 
levendig afgeschilderd, Het behoeft geen aanbeveling meer. Spijtig dat de Zn 
uitgave nog de sporen. van de oorlog in het papier draagt. H.v.d.B. 


J. EYCKELER, S, M. M., De profeet en de koning, Samuel en Saul, ; 
Haarlem, de Spaarnestad, 1950, 24,5 x 16,5 em, 256 De —J- kaart, 
geb. Fl. 5.50 
Doe zo voort, Pater Eyckeler ! Onze lezers kennen reeds tied uw naam 
en houden, naar ik hoop, van uw werk (Coll. Gand., 1948, blz. 356; 1949, 
blz. 191). Over enkele jaren zal U wellicht deze afzonderlijke boekdelen bundelen ë 
tot een volkse bijbelse geschiedenis, die iedereen graag zal lezen en waarin KE 
iedereen veel zal lerén. Warm aanbevolen, vooral voor openbare en zi 
schoolbibliotheken. Bij deze gelegenheid mag nog eens de aandacht van de Jk 
lezer getrokken worden op het «tijdschrift Het Heilig Land, waarvan S, À 
hoofdredacteur is. S H.v.d.B. 


A. SCHMITT, Les plus belles prières de la Bible, Paris, Lethielleux, 
1949, 19 x 12,5 cm, 131 pp., 175 fr. fr, A 

Ce moine de Solesmes a réuni les plus belles prières des deux Testa- 
ments, traduites sur les textes originaux et précédées d'une petite note HE 
d'introduction. Les psaumes sont, comme il se comprend, laissés -de côté ; ce ie 
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sont Bartok” les prophètes, S. Paul et He RASADSR qui ont fourni la matière 
À cette belle „anthologie. H.v.d.B. 


. KEULERS, De Boeken van het Nieuwe Testament, Il, De Evange- 
an volgens Marcus en Lucas, Roermond-Maaseik, Romen & Zonen, 
1951, 24 x 16,5 cm. 308 blz. 210 fr. 

Ook voor dit tweede deel geldt wat wij schreven in Coll. Gand., 1950, 
‘blz. 164-165, Naar de inhoud is de commentaar tegenover de eerste uitgave 
weinig gewijzigd: Wel werden veertien korte afzonderlijke verhandelingen 
ingelast, die meestal van historisch-apologetische aard zijn. H.v.d.B. 


P.J. A. NUYENS, O. P., Paulus Auteur (Katholieke Vlaamse Hoge- 
schooluitbreiding, XLIV, 5, n. 412), Standaard-Boekhankel, Antwerpen, 
19505660 blz:, 25 fr, 

Een kort, vlot geschreven opstel over inhoud, taal en stijl van Paulus 
brieven ; voor een eerste kennismaking goed. H.v.d.B. 


“TH. C. VRIEZEN, Palestina en Israël, Wageningen, Veenman en 
Zonen zedemed 01 01cm. 249 blz gebef. 1.00, 

Het is-zeer tot mijn spijt dat ik dit boek van Prof. Vriezen niet veel 
lof kan toezwaaien. S. heeft deze losse beschouwingen, een stel reportages 
over een reis in Israël in 1950 en notas over een vroegere reis niet vol- 
doende tot een eenheid uitgebouwd ; sommige onderwerpen zijn over ver- 
schillende kapittels verdeeld. S. publiceert de laatste tijd ook zoveel ! Overi- 
gens had S. zijn indrukken over Israël en het conflict in het Nabije Oosten 
moeten confronteren met wat aan de Arabische zijde gedacht wordt. De beste 
stukken in het boek zijn deze die handelen over bijbelse herinneringen. 
S. schijnt weinig gesticht te zijn door de devotie-praktijken bij de heilige 
plaatsen. Ik kan dit begrijpen; toch bedenke S. dat het volk steeds geneigd 
is zijn godsdienstigheid te verstoffelijken en daarbij dikwijls verder gaat dan 
passend is. Intussen kan dit een puttige vingerwijzing zijn voor de bedienaars 
van de katholieke eredienst, vooral voor de Paters Franciscanen van Terra 
Sancta. Hv.sd. 


#0, WEBER, Grundriss der Bibelkunde, 2e uitg., Göttingen, Van- 
denhoeck & Ruprecht, 1950, 24 x16 cm., 170 blz., geb. DM. 5,60. 
Een inleiding op de Bijbel, in de eerste plaats bestemd voor leerlingen 
der hoogste klassen van het M. O., bondig en klaar gesteld, maar van 
gereformeerd standpunt uit. Het zou als model kunnen dienen voor een 
katholiek handboek voor dezelfde kategorie studenten. H. v. d. B. 


P. MEINRAD SCHUMP, O. P., Das Buch der Zwölf Propheten, (Her- 
ders Bibelkommentar), Freiburg i, B. Herder, 1950, 23x16 cm, 
DM. 17.5, 

Zonder te vervallen in discussies, over tekstkritiek en andere technische 
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kwesties, die de gewone lezer niet interesseren, maar uitgaande van een 
wetenschappelijke studie op de twaalf kleine profeten, geeft S. hier een be- 
knopte commentaar, die rechtstreeks bruikbaar is in de praktijk. Geen nut- 
teloze vrome beschouwingen, maar zakelijke historische en religieuze uitleg. 


DUFF COOPER, David, Bern, Münzgraben, 2, Lang & Cie, 1950. 

S., een beroemd Engels diplomaat, bekend tevens om zijn werken over 
Talleyrand en Haig, biedt-ons hier een merkwaardige biographie over David, 
«der ín sich alle Schwächer aber auch alle Kraft und erstaunliche Eigen- 
schaften des Geistes vereinigte» ; in een vlotte verhaaltrant tracht S. een 
beeld te geven van het complex karakter van deze heimatloze zwerver, grote 
veldheer, koning, dichter en“ ongeneesbare romantieker. S. bedoelt geen his- 
torisch werk voor vakgeleerden, hoewel zijn werk niet lijdt aan smakeloze 
fantazie ; in zijn geheel blijft deze biographie vrij dicht bij het bijbels gegeven. 


PILAMM, De zege van het kruis, Doornik, Casterman, 23,5 X30 cm, 
lol Ef 
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Vierde en laatste album van de Blijde Boodschap, vierhonderd gekleurde 


plaatjes met tekst over het levenseinde van Christus, van Gethsemane tot 
de Hemelvaart. Mooi geschenk voor kinderen. 


PHILOSOPHIA 


J. Di NAPOLI, Manuale Philosophiae ad usum Seminariorum, Pars ra: 
Introductio generalis. Logica. Cosmologia, Taurini, Marietti, 1950, 
348 p. 

Hoc « Manuale» ex quattuor constabit partibus, totam philosophiam 
ordine consueto tractantibus. In hac prima parte traduntur: 1) introductio 
generalis ín philosophiam ; 2) logica; 3) cosmologia, quae duplicem partem 


complectitur : a) somatologiam (de corporibus inanimatis), b) biologiam (de 


viventibus). 

Logica recte separatur a gnoseologia seu critica (de qua in secunda 
parte agetur). Distinctio inter logicam materialem et logicam formalem autem 
minus placet. Praecipuae notiones et quaestiones logicae traditionalis breviter 
sed clare definiuntur et exponuntur. 

Cosmologiae praemittuntur quaedam notiones metaphysicae. Illa introductio 
metaphysica quasdam definitiones inadaequatas continet (praesertim descriptio 
notionis entis nobis imperfecta videtur). Problemata cosmologica optime expo- 
nuntur. Auctor rationem habet conclusionum scientiae positivae modernae, 
Dolendum vero est quod in expositione hylemorphismi quaestiones scientificae 
et quaestiones philosophicae nimis permiscentur. 


« Manuale > Rev. Dni Di Napoli perutilis erit professoribus et alumnis _ 


philosophiae- studentibus. Praesertim sub respectu paedagogico est opus valde 
laudandum. Omnes notiones clare definiuntur et quaestiones methodice expo- 
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nuntur. Typographia multum confert ad meliorem intelligentiam textus. In 

fine uniuscuiusque capitis invenitur Summarium et. brevis Bibliographia. 

Lingua latina, etsi emendata, nullam specialem difficultatem prae se fert. 
Diligenter exspectamus partes ulteriores. PDA 


O. LACOMBE, Ewistence de l'Homme (Courrier des lles), Desclée-De 
Brouwer, 1951, 152 p. 

Ce premier volume de la série « Courrier des lles» est rédigé par 
Olivier Lacombe. On y trouve un exposé vivant et élégant des thèses 
thomistes et chrétiennes concernant un humanisme catholique pour les temps 
actuels. Ce livre est exempt d'apparat scientifique et ne prétend être qu’un 
simple témoignage de la sagesse, telle que l'Église la garde et la propose 
comme solution adéquate aux problêmes inhérents à la culture actuelle. Les 
pages où l'auteur traite de la rencontre de la matière avec lesprit dans 
existence de P'homme concret, celles où il décrit la. vraie nature de la 
prudence chrétienne, comme celles où il parle de la nécessité de réhabiliter 
la vertu d'espérance, comptent parmi les plus belles et les. plus suggestives 
de cet essai très intéressant. Tous ceux, qui chercheront dans ce livre un 
apercu bref et bien rédigé des aspects modernes de l'humanismechrétien, - 


seront bien satisfaits par les idées avancées par Olivier Lacombe. 
J.D. 


L. GARDET - M. LABOURDETTE - J. MARITAIN -J. H. NICOLAS - TH. 
PHILLIPPE-CH. JOURNET-O. LACOMBE-R. MARITAIN-M. J. NICOLAS- 
C. RZEVUSKI-J. KAELIN-M. V. LEROY-P. J. DE MENASCE-P. PHILIPPE, 
Sagesse (Courrier des les) Desclée-De Brouwer, 1951, 40 p. 

En juillet 1949 un groupe de savants réunis à Kolbsheim, ont changé 
leurs idées sur les notes essentielles de la sagesse chrétienne et se sont 
communiqué leurs plans de travaux personnels visant la restauration de cette 
sagesse dans le monde actuel. Au nom de tous Olivier Lacombe a publié 
les conclusions admises à l'unanimité, Il est instructif à lire de quelle facon 
ce groupe envisage une réconciliation théorique et pratique entre les données 
de la philosophie, de la science et de l'art d'une part et la théologie 
catholique de l'autre part. Les volumes à publier retiendront certainement 
attention de plusieurs, aussi des. non-spécialistes. TD: 


APOLOGETICA ET THEOLOGIA DOGMATICA 


O. LEROY, Miracles (Questions disputées), Bruges, Desclée De Brou- 


wer, 1951, 12 Xx 19 cm, 152 p. 


O. Leroy étudie depuis plus de 25 ans le merveilleux. Il comprend 
dans cet opuscule les miracles comme des faits, qui ne s’expliquant par 
aucune cause naturelle connue ou concevable, se signalent en même temps 
par des antécédents religieux. La guérison subite d'un cancer et de varices, 
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la rétrogression d'un cataracte chez un vieillard jusqu'à la vision normale, Fog 
des présences d'argent sans cause physique soupgonnable et des « multipli- A8 
cations » de vivres, des faits de divination prophétique et de vue dans les 
consciences, des visions sans point de départ morbide et conjoints à des 
prodiges d'un autre ordre sont proposés ici comme répondant à cette 
double exigence: ce sont des faits récents sur lesquels le travail qui 
construit des légendes n'a pas agi, et aucune explication naturelle, non 
seulement n'en rend compte, mais n'en laisse entrevoir le rapport avec le 
monde de l’expérience vulgaire ou scientifique. 

Les considérations apologétiques que l'auteur apporte sont généralement 
bien fondées. L'explication cependant de certains phénomèênes comme les BR, 
prédictions de l'avenir et la vue dans les consciences pourrait être traitée 
avec plus de connaissance des causes naturelles. Quant à la documentation, 
quoique l'auteur connaît personnellement beaucoup de cas, il aurait bien fait 
de les fonder sur des documents intangibles. En tout cependant ce livre 
a le mérite de nous conduire au surnaturel. M.F. 


R. LE Bec, Raisons médicales de croire au miracle, Huitiême édition 
entièrement refondue par le Dr. F. LEURET, président du bureau 
médical de Lourdes, Paris, Bonne Presse, 1949, 13 x 20 cm.,‚ 218 p. 

Le Dr Leuret présente ici avec quelques précisions louvrage fondamen- 
tal d'il y a 25 ans, de son*prédécesseur sur les prodigieuses guérisons de 
Lourdes. Non obstant que la science a prodigieusement évolué, les consta- 
tations du Dr Le Bec n'ont rien perdu de leur valeur. Dans une première 
partie il traite des généralités sur le miracle et sur le rôle de la médecine 
dans sa constatation. Il met en pleine lumière l'instantanéité des guêérisons 
les plus diverses, l’absence de convalescence, la réconstitution des tissus_ 
détruits (tuberculose etc.) la disparition des tissus multipliés par la maladie _ 
(cancer etc.). Restant dans son rôle il présente les faits scientifiquement 
constatés; il laisse à l'Église et à ses théologiens la qualification de 
« miracle ». Mais discrêtement il indique la portée de tels faits au point de 
vue philosophique et religieux. Dans la seconde partie on trouve une étude 
détaillée de quelques guérisons miraculeuses (e. a. de Pierre De Rudder a 
Oostakker-Lourdes). Ce sont des faits et uniquement des faits contre la: a 
réalité desquels nul ne peut s’élever sous peine de détruire par Íà-même 
toute la valeur du témoignage humain et par conséquent l'histoire de la 
science et l'expérience. MFS 


K. CRUYSBERGHS, Tu, Trinitatis Unitas, Leuven, De Vlaamse Druk-_ 
kerij, z.j. (1951), 16,5 x 25 cm., 304 blz. vingen. 90 fr. 

« Een vijfde bundel met meditaties voor priesters» die ditmaal het hoofd- 
mysterie van ons geloof omschrijven : het volstrekte mysterie van de godde- 
lijke Drievuldigheid. In de Inleiding verzamelt S. de stellingen uit het — 
speculatief gedeelte van het Triniteitstractaat, verder de bizonderste beelden — 
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die de christelijke literatuur gebruikte om dit mysterie te benaderen, tenslotte 
de Kyrië-tropen die een weelde van gebeden tot de Drieëenheid bevatten. In 
de overwegingen zelf behandelt hij het mysterie van één God in drie per- 
sonen, de verhouding tot God van de mens als schepsel en als genadewezen, 
verder God de Vader, het Woord en de H. Geest, De eerste kapittels zijn erg 
speculatief. Maar daarna volgen een paar hoofdstukken over de priesterlijke 
devotie tot de H. Geest, en over de Goddelijke Drieëenheid en Maria 
waarin veel gekende thema’s van de gevierde predikant voorkomen en waar 
de devotie meteen op de voorgrond treedt. Ook de « overpeinzingen van de 
priester op retraite » zijn woorden van de priester met ervaring. De lof van 
Mer Cruysberghs moet niet steeds herhaald worden: «des Guten nicht zu 
viel». Klaarheid, zeggingskracht, rijkdom van gedachten en beelden, ken- 
merken ook dit werk. Wij signaleren alleen de nieuwe wijze om de genade 
voor te stellen: een ening van de gelovige met elk van de drie goddelijke 
Personen. In deze uiteenzettingen (van 2°, 3°, 4° en 7° hoofdstuk) erkent S. 
zich afhankelijk van de geschriften van Prof. Philips (Leuven). — Bijna heel 
het werk is eerder studie dan meditatie : S. noemt het dan ook zelf «theolo- 
gische meditaties», en hij verantwoordt dit genre in zijn voorwoord : «onze 
priesters hoeven minder gewaarschuwd voor een te dogmatische godsvrucht 
dan voor een die niet genoeg verantwoord is…. Studie behoort zowel tot 
hun geestelijke als menselijke standing: gemis aan intellectueel leven is bij 
hen een ontwaarding en een teken van verval. Studie behoort tot hun 
kultuur, tot hun ambtsplichten, tot de normale zorg om hun eigen devotie 
en tot de ingrediënten van hun apostolaat. » A.R. 


J. L. M. DE LEPPER, De godsdienst der Romeinen (De godsdiensten 
der mensheid), Roermond & Maaseik, Romen & Zonen, 1950, 16,5 x 
24,5 cm., 204 blz. , 

De collectie G. d. M. wijdde het derde volume aan de godsdienstge- 
„schiedenis van het heidense Rome. De methode in de verschillende boeken 
van deze collectie toegepast hebben wij reeds aangeduid bij de bespreking 
van het werk van de intussen tragisch overleden Prof. Vroklage (Coll. 
Gand., 1950, blz. 333). De religieuze geschiedenis van de Romeinen stelt 
ons voor een doolhof van uiteenlopende interpretaties, geconditionneerd door 
de schaarste en het gebrekkige van het bronnenmateriaal en door de stand- 
punten die de geleerden innemen tegenover de religie in het algemeen en 
die van Rome bizonder. Vooral de vroegste periode biedt zeer weinig mate-. 
riaal, dat bovendien vatbaar is voor diverse interpretaties. Dat weet de 
auteur ons reeds vooraf te zeggen en bij de aanvang van elk kapittel wordt 
dan ook telkens nauwkeurig de soort en de waarde van de bronnen aange- 
duid, terwijl in de loop van het betoog zo goed mogelijk onderscheid wordt 
„gemaakt tussen de oude inheemse en de vreemde recentere godsdienstele- 
menten. Het genuanceerde van de uiteenzetting treft, vooral in de hoofd- 
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stukken over de persoonlijkheidstrekken van de godheden (Jupiter geniet 
hier een gunstpositie !), de onsterfelijkheid van de ziel, enz. Duidelijk komt 
de eigenheid van de Romeinse mentaliteit uit; S.stelt dan ook de vraag — en 
beantwoordt ze oorspronkelijk — of de koude, zakelijke, stoffelijk en tijdelijk 
gerichte Romeinse denkwereld wel mogelijkheid liet voor echt religieus leven. 
In dit boek zullen de humanioraleraars een verklaring vinden van de vele 
religietermen, als Flamines, Penates, Lares, Haruspices, enz. We treffen er 
bondige, voortreffelijke uiteenzettingen over de religieopvatting van Stoa, _ 
Epicurius, Seneca, Cicero, Neo-Platonisme, van de mysteriëngodsdiensten 
(Dionysos, Cybele, Isis, Mithras). En, naar het woord van Minucius Felix 
«ieder volk vereert zijn eigen goden, maar Rome vereert ze alle», zien we 
er de synchretistische eenheidsstrevingen, die tenslotte in blok de strijd aan- 
vangen tegen het Christendom, maar ineenstorten zodra het staatsgezag hen 
zijn steun en subsidies onttrekt. A.R. 


J. TYCIAK, Der dogmatische Schriftbeweis bei M. J. Scheeben. Be- 
deutung und Methoden (Sophia. Eine Schriftenreihe für lebensnahe 
und oekumenische Theologie), Dülmen i. W., A. Laumannsche, 
Verlagsbuchhandlung, 1948, 19 x 13,5 cm, 72 blz. ingen. Jl 

M. J. Scheeben is niet alleen de meest gezaghebbende speculatieve dog- ‘ 
matieker van de 19° eeuw; hij is ook een voorman geweest in de positieve _ 
theologie. M. Tyciak heeft bondig de theologische betekenis van Scheeben 
aangetoond. Scheeben is tegen de Aufklärungstheologie in de theoloog van E 
het leven, van het bovennatuurlijk leven. Dergelijke theologie steunt op de 
openbaring en vooral op de H. Schrift. Het Schriftargument heeft Scheeben 
echter niet opgevat als een- opsomming van teksten: hij wil de leer volgen 
in haar innerlijke ontwikkeling, in haar zakelijk verband of in haar genetisch 
historische ontvouwing. De dogmaticus wil de theologische samenhang van à 
de betekenissen vatten. Het is vooral in de letterlijke zin dat hij zijn be- 
wijzen zocht, maar die zin is soms van mystische diepte en moet dus uit- gE 
gediept worden. Omdat echter de Schrift het woord is van de inspirerende 
God, reikt de zin soms uit boven de loutere woordbetekenis. De typische KR 
zin moet evenwel theologisch bewezen. — Scheeben staat aldus ver verwijderd 
van een niet ernstig gegronde allegorisering van de Schrift, maar ook van E 
een louter philologische behandeling van de tekst. S. onderzoekt daarna nog À 4 
de twee methoden en hun gebruikswijze en geeft tenslotte aan hoe inspirerend 
die opvatting van Scheeben werkt in onze huidige theologie. A.R. 


H. BouËssÉ, O. P., Un seul chef ou Jésus-Christ, Chef de l'Uni- zi 
vers et Tête des: Saints, Paris, Gabalda, 1950, 11,5 x 18,5 cm., 251 p. É | 

Ces pages ont été écrites en marge d'un grand traité de théologie dog- 
matique en langue francaise. La. y expose la doctrine de l'unité de tous « E 
les hommes dans le Christ, chef de l'univers et tête du corps mystique, De & 
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cet exposé doctrinal se dégagent les lignes de faîte de la spiritualité chré- 
tienne la plus authentique, celle de YÉcriture et des Pèêres. Dans la seconde 
partie de l'ouvtrage l'a. a groupé les notes doctrinales et les lectures de 


textes de Pères ou d’écrivains renommés concernant lunité dans le Christ. 
'A.R. 


1. KOLOGRIVOF, S.J., Le Verbe de Vie (Renaissance et Tradition), 
Brugge, Bevaertmloolb ede tee Cm 2000 p.is rele Sbafrs: 

Dans cet ouvrage, l'a. apporte son témoignage de converti et de reli- 
gieux sur la Personne de Notre-Seigneur, Verbe de Vie. Venu de POrtho- 
doxie, il a mis au service de ce témoignage une information à peu près 
universelle, mais n’a pu sempêcher d’animer de sa flamme personnelle un 
sujet dont certains côtés peuvent paraître ardus lorsqu'’ils sont exposés selon 
les règles de l'Ecole. Après une introduction nécessaire sur la notion de 
Verbe, la. étudie le Dieu vivant dans le monde, aborde le mystère de 
Punion hypostatique et décrit, pour autant qu’il peut se faire, la physiono- 
mie de l’Homme-Dieu. La prévarication du premier homme 'a été rachetée 
par la douloureuse Incarnation rédemptrice, dans laquelle Jésus apparaît comme 
Sauveur, Docteur et Lumière du monde. Des pages magistrales sur le sens 
et la valeur de la passion retiendront particulièrement le lecteur, qui se 
laissera prendre aussi par l'intérêt vivant et pratique du dernier chapitre : 
la vie humaine dans la lumière de I’Incarnation. 


Euvres de Saint Augustin, rre série: Opuscules, XII-Les Révisions. 


Texte, traduction, notes par G. BARDY, Bruges, Desclée De Brouwer, 


De, 


1950, 640 p., 200 fr.; VIII-La foi chrétienne. Texte, traduction, 
notes par J. PEGON, ibidem, 528 p., 175 fr. 

Le premier ouvrage comprend d’abord une introduction magistrale de la 
main de G. Bardy sur le thème propre des Revisions c.à.d. la carrière 
littéraire de S. Augustin. Elle s’impose non seulement par l'étendue (256 pp.) 
mais aussi par l’abondance et la sureté des renseignements fournis dans tous 


les ordres: histoire, littérature, exégèse, sciences, philosophie, théologie. La 


psychologie même du saint y est approfondie. Suit alors le texte latin avec 
traduction francaise des Reftracfationes ou des révisions faites par S. Augustin 
de ses ouvrages, livres, lettres ou sermons. s 

Le second ouvrage comprend les traités « De vera feligione — De utili- 
fate credendi — De fide rerum quae non videntur — De fide ef operibus» 
Ces traités ont une importance spéciale. Surtout les deux premiers comptent 
à juste titre parmi les plus célèbres'de S. Augustin : ils contiennent en effet 
quelques unes de ses meilleures pages sur la genèse et la justitication de 
la foi chrétienne. Ils sont adressés à des amis envers lesquels. S. Augustin 
se sent responsable pour les avoir entrainés au manichéisme. Le troisième 
traité complète le deuxième, légitimant lautorité de Eglise catholique par 
le fait qu'elle seule réalise l'unité parfaite de la croyance dans la variété 
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immense de l'univers. Enfin le dernier agit de la conservation de la foi 
la communauté chrétienne. La présentation, commencée par le P. 
Clemence, a été achevée par le P.J. Pegon. 

Remercions les auteurs et les éditeurs pour cette publication soigneé d 
ceuvres de S Augustin, qui seront ainsi à la disposition des chercheurs 
de. tous ceux qui désirent connaître de plus près cet héros de la pens 
chrétienne. : MEG 


Die Deutsche Thomas-Ausgabe. Summa Theologica; Deutsch-lateinische 
Ausgabe. Band 8 — Erhaltung und Regierung der Welt, 664 blz 
Band 15 — Glaube als Tugend, 510 blz., Heidelberg - Mupche 
F. H. Kerle, Graz-Wien-Salzburg, Anton Pustet, 1951. Ì 


In 1933 begon de uitgeverij Pustet van Salzburg met het opzet de Sum 
_Theologica van S. Thomas in Duits-Latijnse tekst in 36 delen uit te geve 
In 1939 werd dit begonnen werk omwille van politieke omstandigheden 
Kerle-Verlag van Heidelberg overgenomen. Zo kwamen 13 delen tot st 
Door de oorlogsgebeurtenissen onderbroken, wordt deze uitgave nu in sam 
werking tussen de beide uitgeverijen voortgezet. Men hoopt telken jare tw 
nieuwe banden ín het licht te geven, alsmede geleidelijk de heruitgave w: 
de 13 eerste delen te bewerken. 

Het verder verschijnen van deze uitgave dient als een wetenschappelij 
en belangrijke geschiedkundige gebeurtenis beschouwd. De volmaakte verta 
van de gereconstitueerde oorspronkelijke tekst alsmede de afzonderlijk « 
gebrachte aanmerkingen en het uitvoerig commentaar op het einde van i 
band zullen het werk in bredere kringen ingang doen vinden en dusd 
nieuwe studiën doen ontstaan. Speciaal door het degelijk commentaar wr 
een brug geslagen van S. Thomas’ opvattingen naar de hedendaagse theolo, 


Ook in het Nederlands taalgebied moet deze uitgave met vreugde 
groet worden. Als werkinstrument is zij zeer gemakkelijk om te hanter 


de dispositie van de teksten, de manier der referenties, het formaat, 
band, het papier enz., maakt het werk van meet af aan sympathiek, en 
sympathie groeit naarmate men het nader onderzoekt. M. F. 


L. MONDEN, Christendom en offerzin (Logos r), Antwerpen, She 
en Ward, 1951, 11,5 x 18,5 cm.;H. URS VON BALTHASAR, Zal d 
leek de Kerk redden (Logos 2). Nederlands van J. VAN HULSEI 
Ibidem, 110 blz. 

Dergelijk opzet het groot publiek in contact te brengen met de belang- 
rijkste godsdienstige levensproblemen van deze eeuw heeft ongetwijfeld succes 
Te meer dat de lezer ín een moderne en treffende taal wordt aangesprol e1 
In het eerste boekje wordt vooral de psychologische rijkdom van de oîfe 
dachte en haar toepassing op het christelijk offer in tegenstelling tot 


heidense offers naar voor gebracht, Gedurende de lezing kan men niet anders Á 


postolaat en zijn vormen in deze eeuw omschreven. Hierbij steunt S. 
de richting die uitgaat van de Apostolische Const. «Provida Mater» over 
e wereldlijke instituten, waarbij het volmaakte leven naar de evangelische 
en in het lekendom als een eigen levensstaat wordt opgericht. De ont- j 
oeting van deze richting met de georganiseerde K. A. door Pius XI in het ze 
en geroepen, ziet S. voor de huidige structuur van de Kerk van ingrijpende € 
etekenis te worden. Men zal echter niet zover mogen gaan dat het leken- 
postolaat per se aan het beoefenen van de Evangelische raden zou ver- en 
onden zijn. Overigens is ook dit werkje warm aanbevolen. M. F. E: 


EF. BAMMEL, Das heilige Mahl im Glauben der Völker. Eine reli- zn 
ns phänomenologische Untersuchung, Gütersloh, C. Bertelmans Ver- 
„ 1950, 15,5 x 23 cm., 199 blz, DM. 19. 

i De orientatie van dit werk is het eucharistisch maal in te schakelen in 
shet geheel van heilige maaltijden, die de godsdienstgeschiedenis zowel bij 
primitieven als bij meer ontwikkelden naar voor brengt. S. bedoelt wellicht 
niet daarmee de eigen oorspronkelijke gestalte van het Avondmaal te ver- 
bloemen, maar de verschillen tussen die heilige maaltijden en de Eucharistië 
zouden alleen uit algemeen menselijke behoeften voortkomen. Het boek is 
arsenaal van godsdienstphenomenologische gegevens over offermaaltijden. 
verklaring van de Eucharistie volstaat echter niet te wijzen op punten 
overeenkomst met andere niet-christelijke godsdienstige maaltijden. Men 
moet eerst en vooral aandacht hebben voor het specifiek gegevene en het 
cifiek eigene van de Eucharistie krachtens haar historische instelling door 
istus. M. F. 


J. DE PUNIET, De liturgie van het H. Misoffer. Haar oorsprong — 
istorische ontwikkeling. Uit het Frans vertaald door de monniken 

} de abdij van Oosterhout. Derde druk, Roermond-Maaseik, Romen 
Zonen, 1950, 15 x 23 cm, 270 blz, 150 fr. 

Dit boek heeft reeds een zekere bekendheid verworven. Het richt zich — 
een breder publiek om hen een inzicht te geven in de wording en de 
ì van het Eucharistisch offer en van de Romeinse Mis in het bijzonder. 

et eerste deel zal ook de theologen interesseren. In het tweede deel worden 
gebeden en handelingen van de Romeinse Mis vooral historisch verklaard. 
ien het boek voor vulgarisatie bestemd is, worden de bronnen meestal 
aangegeven. Het is niettemin zeer leerrijk en bovendien keurig uitge- 
M.E. \ 


OSCHMANN, Busze und Letzte Oelung (Handbuch der Dogmen- 
chichte, Band IV, F. 3) Freiburg, Verlag Herder, 1951, 18 x 
6 cm, 140 biz, Subskr. Preis 10,20 DM. 


ader leiding van de Duitse theologen M. Schmaus, J. Geiselmann en 


H. Rahner vat de uitgeverij Herder het aan, een alomvattende * geschiedenis 
van het katholieke dogma in het licht te geven. Het opzet belooft enig te 
worden en zal zowel vaktheologen als- andere priesters en ontwikkelde leken _ 
die een dieper inzicht in ontstaan en groei van het geloofsobject verlangen, 
bekoren. Er worden vier banden, elk van ongeveer 600 blz., voorzien. In ieder 
band worden dan de afzonderlijke dogmencomplexen in fasc. uitgegeven. Als — 
eerste van de reeks in de band IV over sacramenten en eschatologie ver- 
scheen het bovenvermelde werk. B. Poschmann is ongetwijfeld specialist in 
deze tak. Zijn vroegere wetenschappelijke werken over biecht en boete, 
vooral zijn grondige analytische studie van de oud-christelijke boete in 
«Poenitentia Secunda» (Bonn, Peter Hansteinverlag, 1940) staan borg voorde 
degelijke synthese die hij van de ontwikkeling van het boetesysteem door- 
heen de eeuwen in dit werk geeft. Er is wellicht geen punt in het christen- 
dom dat zo grote vormveranderingen onderging als dit sacrament der tweede 
vergiffenis. 5 
S, behandelt eerst de publieke oud-christelijke boete (l° hfst), haar grond- 4 
slagen in het N. T., haar aanvankelijk zeer rigoristische richting in de ge- EE 
schriften der tweede eeuw, vooral bij Hermas, haar volle uitbouw in de 
derde eeuw door Tertullianus, Cyprianus en de Alexandrijnen, tenslotte — 
haar verdere ontwikkeling en verval van 4° tot 6° eeuw. In het tweede 
hoofdstuk zien wij het opkomen van de private boete vanuit de Keltische en_ 
‚ Angelsaksische Kerk: het accent valt voortaan meer op de belijdenis en er _ 
groeit stilaan een andere opvatting over de kerkelijke sleutelmacht. De syste 
matisatie van de boeteleer geschiedt ín de Scholastiek, vooral door S. Thomas _ 
die tussen de objectieve factor (absolutie van de Kerk) en de subjectieve _ 
acten van de penitent de gewenste verzoening brengt en een beter begrip 
van het sacrament uitbouwt (III hfst). Tenslotte rijpt en groeit deze leer 
verder uit in de na-tridentijnse theologie (IV hfst). Ondertussen tengevolge _— 
van de omvorming van de boete had zich de aflaat ontwikkeld als hulp vans ® 
de Kerk bij het volbrengen van de vereiste boete. Ook van deze instelling — 
wordt het juiste verband getoond met de sacramentele boete (V hfst). De- 
zelfde groei en ontwikkeling gaat S. na voor het H. Oliesel. Dit is natuur- 
lijk minder omvangrijk, maar niet minder nauwkeurig. 5 
Het hoeft bijna geen bewijs dat dergelijke positieve studiën van ZEE E. 
grote invloed zijn op de gestalte van het hedendaagse dogma. Ze geven ons 
de mogelijkheid de ware zin van het dogma te achterhalen en de eigen 
noodzakelijkheid en toepassing van de sacramenten te begrijpen. Voegen wij 
er aan toe dat het werk een degelijke inleiding biedt voor verdere studiën 
op bepaalde punten : het bevat overigens een up to date bibliographie aan- 
gebracht bij iedere paragraaf, el 
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B. BAUR, Die häufige Beicht, 7. Auflage, Freiburg, Verlag Herder, 
Loot 1e 116 rennssin 250: blz 5:80 DM: 

Sinds de encycliek van Pius XII over het Corpus Christi Mysticum (29 
Juni 1943) reageerde tegen de geringschatting van de devotiebiecht in bepaalde 
milieus, verschenen van verschillende zijden studies om de oorsprong en 
waarde van deze praxis aante tonen. Onder deze pogingen is de voorhanden 
liggende herwerking van B. Baur’s « Beseligende Beicht» (onder deze titel in 
1922 het eerste verschenen) van de gelukkigste. Het is geschreven zowel 
voor geestelijken als voor leken. Het geeft een dieper inzicht in de devotie- 
biecht, verdiept en verlevendigt de praktijk ervan en toont meteen haar grote 
waarde voor het christelijk leven. M.E. 


THEOLOGIA MORALIS 


P. MERKELBACH, De Castitate et luxuria (Quaestiones pastorales, r), 
Ed. 7a, recognita et aucta quam curavit G. DANTINNE, Liège, La 
Pensée catholique, 1950, 15,5 x 22 cm., 160 fr., 45 fr. 

Intuita ministerii pastoralis P. Merkelbach prima vice vante 25 annos hoc 
opus edidit. In hac editione P. Dantinne expositionem originalem novis qui- 
busdam circumstantiis accommodavit et novas etiam quaestiones addidit scil. : 
de instinctu et amore, de educatione virtutis castitatis, de appetitu sexuali 
abnormali, de continentia periodica et de eugenesia quacum inseminatio arti- 
ficialis et examen praenuptiale connectuntur. 

__ Hac in re sacerdötes claras ideas habeant oportet ne ex una parte peri- 
culoso laxismo occasionem praebeant, ne ex alia parte anxietates provocent. 
Quapropter bonum librum habeant in quo invenire possunt illa quae de 
praeclara virtute castitatis et de nefando luxuriae vitio per varias partes theo- 
logiae pertractantur. Ad hoc certe opus praedictum utiliter inserviet. 


MEE: 


G. HOORNAERT, De strijd om de kuischheid. Nederlands van B. BRUG- 
MAN, Brugge-Brussel, De Kinkhoren, 1946, 13,5 x 20 cm., 290 blz., 
45 fr. 

| «Le combat pour la pureté» van G. Hoornaert werd reeds in 1924 door 
‚ Kan. Meuldermans in het Nederlands vertaald. Omwille van de oude spelling 
en de enigzins verouderde trant werd een nieuwe vertaling ondernomen. En 
dit met reden: de inhoud van dit werk is immers nog sprekend voor onze 
hedendaagse twintigjarigen waarvoor het geschreven is. Het is een opwekkend 
boek vol wijsheid en getoetst door een rijke ervaring, vrij van alle eenzijdig- 
heid en doordrongen van jonge krachtdadigheid. Daarom blijft het aanbe- 
volen aan alle jeugdopvoeders, ook ter lezing aan studenten en ontwikkelde 
jongeren. MISES 


voor hun voorlichtingswerk een inzicht ín deze zaak behoeven. M. 


‘dekkingen-missioneringsaktie) beperkt S. zich tot de gebieden die Rome 


en AE 


A. M. HOSTEN, De kunstmatige inseminatie. Zedelijke beoora 
Antwerpen, 't Groeit, 1951, 14 x 21 cm., 144 blz, 50 fr. 

De na-oorlogse jaren werd over dít probleem veel geschreven. Bewi 
daarvan is ook de bibliographie van S. op het einde van zijn boek. We 
licht kwam dit door de nieuwe procédés díe op dit gebied werden toeg 
past in Amerika, ín Engeland. en Frankrijk. Deze eisten een nieuw zedelijke 
beoordeling. Ook het hoogste kerkelijk gezag trof hier een uitspraak op 9 
september 1949. Dr Hosten synthetiseert de verschillende stellingen van de 
moralisten en brengt de redenen aan waarom de katholieke leer k.í, buiten 
het huwelijk en ook’ binnen het huwelijk, doch met het semen van @ 
derde, radikaal verbiedt. Wat k. í, binnen een geldig gesloten huwelijk be- 
treft, kan men spreken van eigenlijke en oneigenlijke inseminatie, naar gelang 
het sperma onafhankelijk of afhankelijk van een normale geslachtsgeme 
schap tussen man en vrouw verkregen wordt, De eerste blijft ongeoorloof 
de tweede is geoorloofd zelfs indien daarbij het semen uit de vagina op- 
genomen wordt om het met groter waarborg van aseptie weer in te spuiten. 

Het probleem en zijn oplossing worden klaar uiteengezet. Daarom be- 
velen wij het werkje speciaal aan voor geneesheren, alsook aan hen die — 


HISTORIA ECCLESIASTICA 


G. SCHNüRER, De Katholieke Kerk en de Beschaving tijdens c 
Barok, Haarlem, De Spaarnestad, 1951, 15 x 22,5 cm, geb. f. 8 

Prof, Dr G. Schnürer, specialist in de middeleeuwse cultuur- en K 
geschiedenis (« Kerk en Beschaving in de Middeleeuwen» werd algeme 
geprezen), wijdde ín 1937 zijn krachten aan een synthetische ‘studie ov 
kerk en cultuur in het baroktijdperk, waarvan ons hier de nederlandse j : 
taling geboden wordt. Het opzet was verre “van gemakkelijk: allerhande 
speciale studies over de XVI’ en XVII° eeuw waren in groten getale voor 
handen, doch geen enkele synthese had reeds deze uiteenlopende gegevens 
gebundeld. Wegens de aanzienlijke geographische verruiming (de grote ont- 


tenminste gedeeltelijk trouw bleven, Voor deze periode en dit terrein. stelt 
hij zich dezelfde vraag als vóor de Middeleeuwen: met welke middelen 
Katholieke Kerk bij haar contact met de cultuur van de tijd haar zen 
trachtte te vervullen, welke tegenstromingen zij had te overwinnen en wat 
zij medewerking vond. 8 

De term «Barok », voor het eerst gebruikt door de kunstcritici der 
XVIII® eeuw om met het onrustige, pompeuse karakter der XVI en XVII® 
eeuwse kunst te spotten, werd naderhand, bij gebrek aan een betere, van 
het speciale kunstgebied naar ‘de litteratuur en de andere kultuur- en leven S- 
aspecten dezer eeuwen en op de tijdsgeest in het algemeen. overgedragen. 


_ 


— 313 — 


Algemeen wordt aanvaard dat de opkomst van de barok in nauw verband 
staat met het groeiend streven naar vernieuwing der Katholieke Kerk vanat 
de XVI° eeuw. Daarom vat S. zijn werk aan met een overzicht van de 
leidende figuren en instellingen dezer hervormingsstreving (S 1). Daaruit 
blijkt dat de wieg van de Barok in Rome zelf moet gesitueerd. (S2); van- 
daaruit verspreidt hij zich over de verschillende landen: het eerst over Italië 
zelf, het weelderigst over Spanje, dat tot 1648 de politieke leiding in 
Europa neemt en onder Karel V en Philips Il het religieus zwaartepunt in 
Europa vormt. (S 3-4). Zelfs wanneer het absolutisme van Philips Il verstar- 
ring brengt en deze in de XVII® eeuw tot verval leidt onder Philips IV en Karel II, 
blijft Spanje zich op geestelijk terrein handhaven en levert het nog de 
onovertroffen herinneringen aan de geest der barok. (S 5). Zijn grootste en 
blijvende verdienste lag nog in het grootse missioneringswerk, dat het gebied 
der christelijke beschaving uitbreidde als nooit tevoren. (S 6). Hierna over- 
schouwt S. de landen waar de geloofstweespalt een feit werd : Duitsland (8 7) 
Hongarije, Bohemen, Moravië, Silezië, Polen (88), de godsdienstoorlogen 
in Frankrijk (S9), de afval der Nederlanden (8 10), en de staatskerk in 
Engeland ($ 11). In het tweede deel dat de eeuw van Frankrijks hegemonie 
behandelt, is de hoofdaandacht gewijd, hoewel wat bondig wegens de syn- 
thetische aard van het werk, aan de katholieke heropbloei onder Lodewijk X111 
en de glorietijd van Lodewijk XIV (S1 en 4). Tenslotte wordt vooral de 
opkomende geest van het rationalisme beschreven (S 3 en 5), die tot verval 
en uitholling der barokbeschaving leidt (8 6 en 7). Een kapittel behandelt nog 
de ontwikkeling en moeilijkheden in de buitenlandse missiën (8 2). 

De gehele samenhang van kerkelijk, staatkundig en economisch leven, 
van geestesstromingen, wetenschappen en kunsten, van kolonisering en mis- 
sionering is in dit werk met een merkwaardig historisch-synthetisch inzicht 
uitgebeeld en maakt het tot een rijk boek, dat slechts met aandrang kan 
worden aangeprezen. L.R. 


DANIEL-Rors, L'Eglise des Temps Barbares, (Histoire de Église du 
Christ, T. II), Coll. Les grandes Études Historiques, Paris, Arthème 
Fayard, 1950, 11,5 x 18,5 cm., 774 p. 

«L’Église des Temps barbares» forme le deuxième tome d'une grande 
« Histoire de l'Eglise du Christ», que D.R. se propose à écrire et dont le 
premier tome, «l'Eglise des Apôtres et des Martyrs» assurait déjà toute la 
valeur. Voilà un hístorien qui sait écrire. Son ceuvre selit comme un roman, 
mais ce n'est pas un roman au sens péjoratif pour une ceuvre d'histoire, 
„Ce qu'il écrit est basé sur une documentation solide, dont un apergu bien 
_choisi termine le volume. Certes, c'est une oeuvre de deuxième main et sans 
apparat scientifique; pas de nouveaux problèmes, ni de solutions nouvelles : 
c'est en dehors du dessein de l'auteur. Son but est de faire revivre aux 
yeux du grand public intellectuel les grandes étapes de la vie de l'Eglise, 


de lui donner une idée plus exacte du grand rôle, que Y’Église a ions dans 
Phistoire. C'est un fait qu’il y réussit heureusement. Le tome présent nous 
mène de l'écroulement du monde antique jusqu’a l’aube des siècles d'or du ® 
Moyen-Age; une longue période pleine de confusion tragique et de désordre, 
dans laquelle «le résultat définitif de l'oeuvre de VEglise ne fût rien de 
moins que le sauvetage de l'homme et de la civilisation ». ERS 


W. Neuss, Die Kirche des Mittelalters, Bonn, Buchgemeinde, 1950, 
2e druk, 24,5 x 17 cm., DM. 12,80 

S. zet door onderhavig werk de door A. Ehrard geopende reeks «Die ® 
Katholische Kirche im Wandel der Zeiten und der Völker» voort. Zoals 
deze titel voorspelt, wil Hij vooral de Kerkgeschiedenis meer in het tijde- 
lijk-menselijk kader plaatsen, waarin ze zich afspeelt, wat naar zijn mening 
over het algemeen niet voldoende geschiedt. De Middeleeuwen karakteriseert ik 
hij bij voorkeur als « die germanische Zeit der Kirche » : de Germaanse volken 
spelen er een overwegende rol, doordat ze zich enerzijds in de Kerk laten 
opnemen, maar anderzijds ook een belangrijke invloed op de Kerk uitoefenen. 
Dit langdurig proces van contactname tussen Kerk en Germanisme, vormt de 
hoofdlijn van Neuss'-werk, die hij wel op originele wijze benadrukt, misschien 
wat te sterk, ten nadele van andere elementen die eveneens een diepgaande. 
invloed op de middeleeuwse Ee hebben uitgeoefend, als b.v. het — 
Benedictinisme. Ei 

Zijn overzicht der Middeleeuwen is klassiek. Hij beschouwt de Rn 3 
van ca. 600 (intreden van de Germaanse volken in de Kerk) tot 1517 (The- 
ses van Luther) achtereenvolgens als « Frühmittelalter, Hochmittelalter, 
Spätmittelalter >. Na de bekering der Germanen en de vorming van het 
Germaans Christen Rijk (600-768, Karel de Grote), begint het Germaans 
element een schadelijke invloed op de Kerk uit te oefenen, vooral door de 
machtsname der vorsten op kerkelijk gebied. Hiertegen groeit van kerkelijke — 
zijde een reactie, die uitloopt in de Investituurstrijd (1075), inzet van de 
glansperiode der Middeleeuwen: het éne Europa onder de overwegende 
macht van het Pausschap. Het verval dezer heerlijke middeleeuwse synthese 
begint vanaf Bonifacius VIII (1298-1303) en vooral met het grote Schisma(1378) 8 
en leidt stilaan naar de definitieve religieuse scheuring van Europa met het ® 
Protestantisme. 

Neuss’ werk is sterk synthetisch en klaar van bouw: een degelijk hand- 
boek der middeleeuwse Kerkgeschiedenis. EiRs 


F. MAASS, Der Josephinismus, Quellen zu seiner Geschichte in 
Oesterreich 1760-1790, (Fontes rerum Austriacarum, 2, abt., 71 Band) 
Wien, Osterreichische Akademie der Wissenschaften, 1951, 15 x 24 
em., XXIII-395 blz. en 16 tekstreproducties. 

Door deze uitgave van de documenten betreffende het Joseptiiisaen uit 
het Weens Rijksarchief, opent F. Maass gans nieuwe studiemogelijkheden 
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over deze periode van godsdienstig staatsabsolutisme, die niet alleen voot 
Oostenrijk, doch ook voor onze Nederlanden van buitengewoon belang is 
geweest. 

De 160 akten en documenten in deze eerste band vervat (blz. 107-386), 
wier uitgave uiterst verzorgd mag heten, geven ons een aanschouwelijk beeld 
van de geleidelijke ontwikkeling van het Josephinisme vanaf zijn eerste spo- 
ren tot zijn volle uitwerking. Geen uiteenzetting kan een betere kijk geven 
op de noodzakelijke nuancering dezer ontwikkeling, noch op de juiste positie 
van Maria-Theresia, Kaunitz of de Pauselijke Kurie dan een blik in deze 
authentieke documenten zelf. 

Op grond dezer akten heeft S. in een honderdtal bladzijden zijn mening 
over oorsprong en wezen van het Josephinisme uiteengezet (1° deel van het 
werk). Niet de willekeur van de Keizer-Koster heeft dit nationalistische 
staatskerksysteem in het leven geroepen. Het was reeds volledig uitgebouwd 
door staatsminister Kaunitz, en wel onder de regering en met goedkeuring 
van Maria-Theresia. Hoe de zó vrome Keizerin, die Kerk en klerus oprecht 
genegen was en uiterst bezorgd tevens over de religieuze opvoeding en 
kerkelijke gezindheid van haar onderdanen, zich de goedkeuring van een re- 
geringssysteem heeft laten afdwingen, dat het wezen zelf en de essentiële 
rechten van de Kerk krenkte, is een probleem dat de handboeken van Kerk- 
geschiedenis gewoonlijk niet voldoende in het licht stelden, noch oplosten. 
Het overzicht van Maass belicht en verklaart vooral deze schijnbare tegen- 
strijdige houding van Maria-Theresia, wiens historisch beeld wel enigszins 
verbleekt tegenover de machtige persoonlijkheid en politieke genialiteit van 
Kaunitz, die steeds de gepaste argumenten op het gepaste ogenblik weet te 
benutten om het gemoed der Keizerin te beïnvloeden en zijn eigen politieke 
bedoelingen te verbergen. Keizer Josef, die van het begin af onder de alles- 
beheersende invloed van Kaunitz stond, heeft dit reeds uitgewerkte systeem, 
dat Maria-Theresia wel had goedgekeurd, maar tegen de uitvoering waarvan 
haar godsdienstig gemoed nog indruiste, tot zijn uiterste consequenties 
doorgevoerd. 

Het werk van Maass werpt werkelijk een nieuw licht op de oorsprong 
en het wezen van het Josephinisme en op de figuren, die erbij betrokken 
waren. Voor verdere studie van deze periode is men op deze bronnenuitgave 
aangewezen. Ee 


G. CASTELLA, De Geschiedenis van de Pausen, vertaling door PIET 
VAN VEEN, Roermond-Maaseik, Romen?en Zonen, afl. 6-11 
Deze afleveringen leiden ons van het Pausschap van Clemens VII, de 
tragische periode van het zich verspreidende Protestantisme en het Sacco di 
Roma (1527) tot de breuk tussen Pausdom en Franse Keizerrijk (1809 en 
vlg.) Volgens dezelfde, in een vorige bespreking aangehaalde werkwijze, 
worden de activiteit der Pausen en de grote kerkelijke gebeurtenissen zeer 
bondig en overzichtelijk behandeld: het Concilie van Trente met zijn ver- 


wikkelingen, de succesvolle Contrareformatie, waarbij een Pius V, Gregoriu 
XIII, Sixtus V, Clemens VIII een belangrijke rol speelden. In de 2° helft 
der XVII eeuw worden de Pausen door het groeiende absolutisme meer 
en meer op het zuiver kerkelijk domein teruggedrongen, hoewel eminente 
pausen aan de leiding komen (Alexander VII, Clemens IX-X, Innocentius 
Xl en XII). Galileiproces, Gallicanisme, Jansenisme worden bondig uiteengezet. 
Afl. 10 beschrijft de bedreiging der Aufkläring voor de christelijke orde en 
het martyrium van het Pausdom vóór en tijdens de Franse Revolutie; afl. 11 
de strijd der Pausen tegen de dwalingen en het ongeloof der XVIII eeuw: 
Febronianisme, Josephinisme, Vrijmetselarij. 

Wij kunnen dezelfde aanbeveling staande houden En voor de vorige 
afleveringen. Het werk wordt een beknopte kerkgeschiedenis. Ems Á 


THEOLOGIA ASCETICA ET _MYSTICA 


J. GROSS, Religieuse de toute son âme, Tournai, Casterman, 1951, 
Bree 20cm, 2487P, TET: 

Le présent ouvrage est une traduction des trente conférences, pronon- 
cées en diverses circonstances par l'ancien évêque de Litomérice, et recon- 
stituées, à l'aide de notes, rédigées par plusieurs religieuses. Il n'y faut 
donc pas chercher un plan d'ensemble bien défini. Malgré les divisions 
insérées dans le texte de ces conférences, la liaison des idées n'y apparaît 
pas toujours très nettement. On y remarque aussi quelques répétitions, par- 
fois en termes à peu près identiques. Malgré ces défauts, inévitables dans 
un ouvrage de ce genre, on y trouve une doctrine spirituelle solide, simple 
et bienfaisante, | P.L 


R. HOORNAERT, Sainte Térèse d'Avila, sa vie et ce qu'il faut avoir 
lu de ses écrits (Renaissance et Tradition), Bruges, Beyaert, 1951, 
14 Xx 22 cm, 368 p., 130 Fr. 

Aux lecteurs désireux de connaître les ceuvres et la spiritualité de la 
grande mystique espagnole, nous recommandons vivement la lecture de cet_ 
ouvrage remarquable du Chanoine Hoornaert. Il constitue en effet un véri- 
table compendium systématique de textes, donnant une connaissance, aussi 
complète et aussi synthétique que possible, de la spiritualité Térésienne. 

Les ceuvres de sainte Térêse sont présentées par l'auteur sous trois 
rubriques, qui forment les trois parties de son livre: 1) les ceuvres auto- 
biographiques et historiques; 2) les ceuvres de doctrine; 3) les ceuvres 
mineures. L'essentiel de ces ceuvres est reproduit par l'auteur, mais i 
laisse de côté les textes qui ne sont pas nécessaires à la compréhension de_ 
la pensée de sainte Térêse. L'auteur remplace les passages omis par: de 
courts résumés qui donnent la transition et enchainent la narration ou _ 
exposé de doctrine, 


EBD 


Tous ceux qui voudraient S'initier à la spiritualité de sainte Térèse 
d'Avila sauront gré au Chanoine Hoornaert. Il nous a donné en effet un 
moyen excellent de connaître suffisamment les oeuvres de la grande mystique 
espagnole, sans, devoir recourir aux neuf volumes de l’édition critique de 
Burgos, destinée plutôt aux savants et aux spécialistes. RD} 


VARIA 


Akten van Z. H. Paus Pius XII, Antwerpen, 't Groeit, 1951, 13,5 
weese 0 0Rblz geb. 145. frs gen. 125. fr. 

De akten die in het verlopen heilig jaar van het hoogste kerkelijk gezag 
uitgingen zijn -begrijpelijkerwijze talrijker dan vorige jaren. De uitgeverij 
t Groeit die met deze uitgave van de akten zeer verdienstelijk werk verricht 
schenkt ons hier het twaalfde boekdeel in deze reeks. Het hoeft niet gezegd 
dat dergelijke uitgave de mogelijkheid biedt gemakkelijker inzicht te krijgen 
in het onderricht der pausen. Het is tevens een goed werkinstrument tot 


diepere studie op de verschillende domeinen van de pauselijke richtlijnen. 


Tekst en voorstelling zijn zoals voorgaande delen zeer verzorgd. M.F. 


A. VAN MYLBEKE, Met veelvuldige leven van Sieur Marinus Cort- 
vriendt, Gent, L. Van Melle, 1950, 16 x 22 cm., 208, blz. geb. 70 fr. 
ing. 55 fr. 

Schrijver laat het hoofdfiguur, Oom Marinus, op een retrospectieve wijze 
en onder de « ik-vorm » zijn leven vertellen aan Eleonora, zijn zogenaamd nichtje 
waarvan men eerst op het einde van het boek verneemt in welke verhou- 
ding zij staat tot Oom Marinus. Dit leven heeft zeven periodes, «levens», 
genaamd ; vandaar de titel van het boek. leder leven wordt veroorzaakt door 
een dood (het gaat hier niet over physisch leven of dood, maar over wat 
men enigzins zou kunnen noemen, psychisch leven en sterven). Zo komen 
achtereenvolgens als oorzaak van een nieuw «leven» voor: het overlijden 
van zijn vader, dit van zijn zustertje Walburgis, zijn liefde voor Sybille, 
de geboorte van zijn eerste kindje, de in een zeer korte tijdspanne over- 
komen dood aan zijn moeder, aan zijn tweede kind en aan Sybille. 

Schrijver qualificeert zelf zijn nieuw werk als « roman». Dit is het in 
werkelijkheid ook. Doch het onderscheidt zich zowel wat de vorm als wat 
de inhoud betreft, van dat wat men gewoon weg «roman» noemt. Men 
heeft soms de indruk, bij het lezen, meer te staan voor een poëtisch stuk, 
waar de gebeurtenissen uit het leven van Oom Marinus slechts het raam 
uitmaken waarop schrijver, op een soms echt dichterlijke en meesterlijke 
manier, brodeert wat hij ziet, hoort, gevoelt, filosofeert. De retrospectieve 
vertelling onder «ik-vorm », alsmede het behandelen van verschillende, op- 
elkaar-volgende periodes geven anderzijds de indruk meer met een soort 
dagboek te doen te hebben dan met een roman. M.F. 
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P. SrweK SJ, Une stigmatisée de nos jours. Étude de psychologie religieuse, 1950, 
Paris, Lethielleux, 12x19 cm, 174 p., rel. 325 frs. fr, 

Le sous-titre indique bien le but de cet ouvrage: il s'agit, en effet, d'une étude 
de psychologie religieuse, qui partant des faits de Konnersreuth — dont il donne 
en quelques pages un historique précis et objectif — scrute minutieusement les 
faits de ce genre : stigmates, visions, prédictions, jeûne, etc. Lorsque l'on se trouve 
en présence de phénomènes mystiques, il faut d'abord rechercher sil n'y a pas 
possibilité d’explications naturelles. C'est ce que fait l'a., élève du Père de Guibert, 
et qui depuis trente ans suit attentivement les événements de Konnersreuth : il s'y 
est d’ailleurs rendu lui-même; il appuie son témoignage personnel de celui des 
nombreux autres témoins. — De son étude, menée avec précision et avec une grande 
logique, il semble ressortir, que si la bonne foi de Thérèse Neumann n'eut pas 
à être mise en doute, médicalement et psychologiguement les phénomènes, dont elle 
est l'objet, peuvent avoir une explication naturelle; la crise hystérique qui est à 
l'origine de son état actuel a en tous les cas des causes naturelles. Ce que l'auteur 
dit de Thérèse Neumann peut servir à porter un jugement sur des cas analogues 
qui sont légion; son livre a ainsi une portée générale. 


OPUSCULA RECEPTA 


M.M. Piuieron, De zin voor het eeuwige, Vertaald door J- Looy, Voorhout, Fore- 
holte, Antwerpen, ’t Groeit, 1951, 18,5x11,5 cm, 118 blz., 40 fr. 

Het oorspronkelijke werd reeds besproken in Coll. Gand, 1950, bl. 85. Het wil 
de mens zijn geestelijke bestemming en de richting van zijn leven in geloven, be- 
minnen, lijden en sterven en toch zich overleven in de eeuwigheid meer bewust 
maken. Eeuwenoude beginselen maar in. hun voorstelling aangepast aan de heden- 
daagse aspiraties van de mens. M. EF, 


G. Cooreman, Suivons lordinaire de la messe Romaine, Bruges, Desclée De Brouwer, 
1950, 11x17,5 cm., 190 p. 

Pour éviter une récitation inattentive des formules peu comprises, dont l'aboutis- 
sement serait une assistance superficielle au S, Sacrifice, “et par lä-même peu fruc- 
tueuse, cet opuscule peut rémédier, en faisant saisir le véritable sens des prières. 

M. EF. 
Jaarverslag 1950, Studiecentrum voor zielzorg en predicatie, Halewijnlaan, 92, 
Antwerpen-West. 


Verslag van de werking der drie diensten werkzaam in het Studiecentrum : 
1) parochiebladen, 2) pastorele hulpactie, 3) pers- en documentatiedienst. 
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